- ( सर्वाधिकार सुरक्षित 
श्री सहजानन्द शास्त्रमाला | 


सहजानन्‍द वस्तु-तथ्य प्रवचन 





! आन 7८ (28 हक, 
री ५३, र्ि । 
कह 222 के कट 





#यी-फ 


प्रवक्ता -- 

अध्यात्मयोगी, न्यायतोर्थ, सिद्धान्त-न्‍्याय-सा हि त्यश्ञास्त्री 
पूज्य श्री गुरुवर्य्य मनोहर जी वर्णी 

८>त्री स्नल्‍ूरनह्ह ऊउता नव न्‍न्‍ल्जू? स्वह्छास्दाउऊतल 


4 


प्रकाशक - 
खेमचन्द लेन मसर्राफ्, 
मत्री, श्री सहजानन्द गास्त्रमाला 
१८४ ए, रशणाजीतपुरी, सदर मेरठ (3० प्र०) 


प्रथम सस्करण १०० ” | [ लागत ब्रिना जिल्‍द १)२४ रु० 
सन्‌ १६७८ जिल्द का पुथक्‌ १)५० 5० 


(२) 


भारतवर्षोष वर्ण जेन साहित्य मंदिरके संरक्षक 
(१) श्रीमतो राजो देवो जन घ० प० स्व० श्री जुगमदरदासजी जन श्राइतो,. सरधना 
(२) श्रोमती सरलाठेवी जैन घ० प० श्री श्रोसप्रकाश जी दिनेश वस्त्र फैक्टरी,  सरधना 


श्री सहजानन्द शास्त्रमालाके सरक्षक 


(१) श्रीमान्‌ ला० सहावीरभप्रसाद जी जन बेकर्स, सदर मेरठ 
(२) श्रीमती फूलमाला देवी, घ० १० ला० महावीरप्रसादजी जैन बेंकर्स, सदर मेरठ 
(३) श्रीमान्‌ ला० लालचन्द विजयकुमार सरफि, सहारनपुर 
(४) श्रीमती शशिकान्ता ज्लेन घ० प० श्री धतपालसिंह जी सर्राफ, सोनीपत 
(५) श्रीमती सुबदी देवी जेन, सरावगी गिरीडीह 
(५) श्रीमती जमना देवी जैन घ० प० श्री भवरीलाल जैन पाण्ड्या, भूमरीतिलैया 
सा तथीन स्वीकृत संरक्षक 
/७) श्रीमती रहती देवी जैन घ० प० श्री विमलप्रसादजी जैन, मंसुरपुर 
(८) श्रीमती श्रीमती जैन घ० प० श्रीनेमिचदजी जैन, मुजफ्फरनगर 


(६) श्रीमान्‌ शिखरचद जियालाल जी एडवोकेट, 
(१०) श्रीमान्‌ विरंजीलाल फुलचंद बंजनाथजी जैन बडजात्या नई सडो, न 
(११) श्रोमती पूता बाई घ० प० स्व० श्री दीपचन्द जी जैन गोटेगांव 


/ 


५०४४४०३४७७४४४६६४४००४४४३५४६४४ ०४३४० ३१३४३४६१ ४१४६४ ०४४३००४४३४ ४३०४० ४४ ४३ ४००: ३४४४६०४४७४ ०८६४ ०९४४ ०६३ ४४०४४४६४४७४३* ४ 
सह्हजान्न नन्‍त्य--चाहििल्‍्य्न--छतव्डघ्योप्ण 
वस्तु सामान्यविशेषात्मक है, द्वव्यपर्यायात्मक है। श्रत' 
स्याद्गाद द्वारा समस्त विवाद विरोध समाप्त कर वस्तुका पूर्णो 
परिचय कीजिए झ्लौर आठमकल्याणके अनुरूप नयोक्रों गौरा 
* मुख्य करके अभ्रभेदपद्धत्तिके मार्गसे श्रात्मलाभ लीजिए । 


0३७०३३५ ७३७३६४७३७ ७-३७ ७ ७0 6005%59 4 6 00-006000 099 06400208 0004 700 90966000 3099७ ७३008000890909 0०३००००००३७७५४७ ७७७७०७७३७ 


मी, 
कौ 
2880000900#9० ७ ३७ 892492000036 & 
१५३ नम 


९५ ७४७७४०0% ७७8४8 8900-02 0:00809 6 8 009 908079080 680 0 


प्रमात्म-थारती 


3> जय जय शअ्रविकारो । 


जय जय गअविकारी, स्वामी जय जय गअविकारी । 
हितकारी भयहारी, शाश्वत स्वविहारी ४४-** ॥ ठेक ॥। 


काम क्रोध मद लोभ न माया, समरस सुखधारी । 
ध्यान तुम्हारा पावन, सकल क्लेशहारी ।। १ ७ 3» 


है स्वभावमय जिन तुमि चीना, भव सन्तत्ति टारी । 
तुब भुलत भव भटकंत, सहत विपति भारी ॥ २॥ ४४“ 


परमम्बध बंध दुख कारण, करत अहित भारी । 
परमन्नह्म का दर्शन, चहु गति दुखहारी ॥ रे ॥ %# ** 


जानमूर्ति है सत्य सनातन, मुनिमन सचारो । 
निविकल्प शिवनायक, शुचिंगुण भण्डारी ॥ ४ ॥ 3 *” 
बसो बसो हैं सहज ज्ञानचन, सहज शातिचारी । 
टरले टलें सब पातक, परबल बलघारी ॥ ५॥ 3»'** 


नोट--यह आरती निम्नाकित अवसरोपर पढी जाती है-- 
१- मन्दिर आदिमे आरती करनेके समय । 
२- पूजा, विधान, जाप, पाठ, उद्घाटन आदि मगल कारयमि। 
र२- किसी भी समय भक्ति-उमगमे टेकका व किसी छद॒का पाठ । 
४- सभाओमे बोलकर या बुलवाकर मगलाचरण करना । 
५- यात्रा बदतामे प्रभ्ुुस्मरणसहित पाठ करते जाना । 


हा रच ८१ ६ 
आत्म-कत्तन 
अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री शान्तमूत्ति पूज्य श्री मनोहरजी वर्ण 
“सहुजानन्द” महाराज द्वारा रचित 


हूँ स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रष्टा श्रातमरास ॥ टेक ॥ 


प्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूं रागवितान । 

में वह हूं जो हैं मगवान, जो में हं वह हैं भगवान ॥ १॥ 

सम स्वरूप है सिद्ध समान, प्रसित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु .श्राशुवेश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट श्रजान ॥ २॥। 


सुख दुःख दाता कोइ न आन, मोह राग रुष दु.ख की खान । 
निजको निज परको पर जान, फिर दुःखका नहिं लेश निदान ॥ ३ ॥ 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा रास, विष्णा बुद्ध हरि जिसके नाम । 

राग त्यागि पहुंच निज धास, आकुलताका फिर क्या काम ॥ ४ !। 


होता स्वयं जगत परिणास, में जगका फरता क्‍या काम । 
दूर हटो परकृत परिरणाम, 'सहजानन्द'ं रह श्रभिरास ॥५॥ 


- “४ | धर्मप्रेमी बधुओ ! इस आत्मकीतंनका निम्नाकित श्रवसरोपर निम्नाकित पद्धतियों 
से भारतसे श्नेक स्थानोपर पाठ किया जाता है। श्राप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए | 

१---शास्त्रसभाके अनन्तर या दो शास्त्रोंके बीचमे श्रोतावो द्वारा सामूहिक रूपमे । 

२---जाप, सामायिक, प्रतिक्रमण॒के श्रवसरपर । 

३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समय छात्रो द्वारा । 

४---सूर्योदयसे एक घटा पूर्व परिवास्मे एकन्रित बालक.ालिका, महिला तथा पुरुषों द्वारा। 

५---किसी भी आझापत्तिके समय या अन्य समय शान्तिके श्र स्वरुचिके अ्रनुसार किसी अर्थ, 

चौपाई या पूर्णो छदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्चुओ द्वारा> 


सहजाननन्‍्द वस्तु-तथ्य 
प्रवचन 


प्रवक्‍ता--अध्यात्मयोगी, च्यायतीर्थ, सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री 
पृज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
“सहजानन्द ' महाराज 


(१) 

( १ ) प्राणियोके दु खी रहनेका कारण--हम श्राप सब संसारी प्राणी एक यह ही 
चाहते है कि हम दुःखो न हो श्रौर सुखी हो, शान्‍्त हो, पर शान्तिका उपाय कषाय करना 
नही, किन्तु कषायसे दूर रहना है । कपाय स्वय दुःख स्वरूप है । कषाय रखकर दुःखसे दूर 
होनेकी ग्राशा करना बिल्कुल व्यर्थ है। तो सुख चाहिए, शान्ति चाहिए, श्राराम चाहिए तो 
यह श्रावश्यक है कि अपनेमे कषाय न जगें। सभी कषायोका श्रनुभव परख लीजिए | जब जित्त 
मे क्रोध जगता है तब भीत्तरमे यह घधक जाता है, दू खी हो जाता है। ग्रच्छा किसी न्याय 
को बात पर क्रोध होता हो तो देखो, अभ्यायपर क्रोध होता हो तो देखो, किसी भी विषयमे 
क्रोध होता हो वह देखो, दुःखका सभी श्रचुभव करते हैं। जब मान कषाय जगती है तो यह 
प्ब भूल जाता है कि संसार तो श्रनादि श्रनन्त है श्रौर यह लोकज्षेत्र बहुत परिमाण वाला 
है । इस जरासे परिचित ज्षेत्रके लिए कया गव॑ करना ? अगर सारे लोकमें हमारा यज्ञ फैले तो 
थोडा यशका प्रयत्न कर लें, पर सारे लोकमे तो यश फैलता नहीं | तो जरा सी बिन्दु बराबर 
जमीनसे चलाको कामना करके क्यों दुःखी होते ? गव॑ होता है यशके श्राधारपर । कुछ यश 
मिलता हो, कोई दूसरा श्रच्छा कहता हो तो वहाँ गव॑ होता है । श्र जिसके गये हुप्ा 
उसने भ्रपता पतन किया । किसीमे चाहे कुछ पुण्योदयबवश तुष्णा बनती रहे मगर भीतर तो 
खोखला हो जाता है । जो बात जिस विधानसे होनी होती है उसे कौन टालेगा ? कोई सोचे 
कि हम गये करें और संसारमे शान्तिके पात्र रहे तो कैसे हो सकेगा ? मायाचार कषाय 
भकेट क्लेशमय है । जब किसीके साथ छल क्या जाता है तो इसका श्रात्मबल खत्म हो 


२ सहजाननन्‍्द वस्तु-तथ्य प्रवचन 


जाता है। फिर इसके ज्ञानमें क्ान्ति नही रहती, दबा हुग्मा रहता है, कायर बनकर रहता 
है, भोर निरन्तर कितनी हो प्रकारके विभाव णजग्रते हैं, कल्पनायें जगतोी है, वहां यह दुःखी 
होता है । भर लोभका रग तो बहुत ही बुरा रग है । धनका लोभ हो तो वह तो एक बहुत 


दुख वाली स्थिति है । 
(२) यशोलोभकी महुतती सलीमसता--किसीको ज्ञानका लोभ होता तो किसीको धन 


का । तो देखो जगतमे हमारा यश हो, इस भावसे ही लोभ जगता है सबके । धनका, विध्वाका, 
श्रपती नामवरीका, किसी बातका जब लोभ जगता है सो सब लोभका आ्राघार है यश । नही 
तो पूछ लो कि घनी क्यो ज्यादा बनते जा रहे ”? लखपति हो गए तो श्रब करोडपति बनना 
चाहते । अरे खानेकी रोटो नही मिलती क्‍या ? तन ढांकनेको वपड़े नही मिलते क्या ? बताग्रो 
कौन सी कमी आयी जो करोडपति बनमेका भीतरमे भाव रखते ? उदयवश बन जाय करोड- 
पति तो उसकी बात नही कह रहे, मगर जो इच्छा रखता, तृष्णा करता तो यह बताये वह 
कि करोडपति क्यो बनना चाहता ? इसीलिए कि लोग कहेगे कि श्रच्छा घनिक तो यह है । 
ग्औौर जहां सभा होगी वहा लोग आगे बेठा लेंगे या अन्य कुछ बात, इसलिए घनी बनता है। 
तो श्राखिर श्रायी ना यशकी बात ? कोई लोग कहते हैं कि भाई पुत्र नही/है, सब सूना लगता 
है । भ्रे तो पुत्र न होनेसे दुःख मान रहा क्या यह ? यह सोच रहा है कि मेरे बाद लोग 
क्या कहेंगे कि कुछ नहीं रहा । यह इसका लडका है, मेरा नाम रहेगा, इस तरहसे कोई यश 
की बात चित्तमे है तब उसको पुत्रकी बात मनमे श्राती है। तो सब जगहके दद फदोका 
कारण यश वाज्छा है जो कि बिल्कुल अप्रयोजक है। सो यशकी चाह करना कितना पागल- 
पन है ? यह यश सारी दुनियामे तो फैलता नही, बिन्दु भर जगहमे कुछ यश हो तो कल्पित 
यशमे यह लद॒टू रहता है । सारे जीवोमे तो यश फैल नही सकता, कुछ हजार पांच सौ मे 
यश थ्रा गया वो उससे अपनेको वेसुध बना देते हैं। अनन्त काल तक तो यश रहेगा नहीं, 
रह जायगा कोई १०-२०-५० श्रथवा १०० वर्ष तक, तो इस श्रनन्त कालके सामने यह 
१०० ५० वर्षका समय क्या कौमत रखता है ? इतने के लिए मरते फिरते है । इस यशका 
लोभ, यशकी वाञडुछा यह इस जीवको घेर घेर करके बरबाद करने वाली चीज हे । 

(३) शाश्वद सत्य शान्तिका उपाय और सकट हेतु विध्वंसक धर्मपालन--वबाहरमे 
कौन सा पदार्थ ऐसा है कि जिसके पा लेनेसे इस जीवकों शान्ति लाभ हो ? तो कुछ भी समा- 
गम बनाये, कुछ भी बात श्राये, उससे शान्तिका लाभ नही । तब कहाँ लाभ है ? धर्मपालन 
में । रूढि वश भी लोग कहते हैं कि घम्ं करो । धमंसे सुख होता है। और चित्तमे विचार 


छज श्र 


भा ,.. करनेसे सुख होता कि नही ? घर्म क्या चीज है, धर्मका पालन किसतिए 
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करना है और घर्मकी किसको जरूरत है? इन तोन बातोका निर्णय हो तो धर्मपालनकी दिशा 
प्रच्छी बन सकती है । कितनी बात समझना है--धर्म किसे चाहिए, धर्म किसे कहते श्रौर 
घर्म किसलिए करना, इन तीनो बातोको भली प्रकार समभना है। धर्म किसे चाहिए ? जि- 
सको कुछ पीर हो, संकट हो, भ्रौर श्रन्तः स्वरूप कष्ट सहित हो उसे धर्म चाहिए। संकटोका 
निवारण करनेके लिए धर्मकी श्रावश्यकता है, पर सकट नाम किसका ? कही धन कम हो 
गया या कोई कठिन रोग हो गया या कोई हानि हो गई या घरमे कोई गुजर गया, इसको 
सकट नही कहते है । ये सकट है ही नहीं। कोई घरका गुजर गया, आयुसे आया, शआ्रायुक्षयसे 
गुजर गया। चला गया, कही भो हो । भ्रापपर क्या सकट श्राया ? अगर १०-५ हजार कही 
गिर गए या कुछ हो गया, चुक्सान पड गया तो श्रापपर क्या सकट श्राया ? वह तो बाहरकी 
चीज है । श्राप तो एक ज्ञानस्वरूप परमार्थ ग्रात्मतत्त्व है। सोचिये जरा विवेकपूर्वक कि सकट 
क्या आया ? बाहरी पदार्थोकी कुछ से कुछ परिणति होना इसका नाम सकट नही है । संकट 
तो इसका नाम है कि जो भेरेमे विकल्प उठते हैं और जन्म मरण होता है । तीन बातें रख 
लो-जन्म, मरण श्रौर विकल्पका होना, सो इन तीनमे भी मूल तो विक्रल्पका होना है । जन्म, 
मरणका भी कारण कया है ? विकल्प होना । तो सकट क्‍या ? विकल्प होना । तो सकट क्‍या 
है हम श्राप पर ? जो चिक्तमे ये व्यर्थंके विकार विकन्प हुआ करते हैं ये है सकट । किसीकी 
समभमे यह बात श्रायी भी होगी, किसीकी समभमे नहीं भी श्रायी होगी । कभी ऐसा किसी 
को भी उल्टा लग रहा हो कि क्‍या कह रहे हैं ? भ्ररे इन पर खुद गुजरे और शान्त रहे तब 
जानें । बेठ गए तख्तपर श्र बोलने लगे । सकट इसका नाम नही है कि बाहरी पदार्थमे 
कुछ परिणति बन जाय, भरे सकट है विकल्पका नाम | तो लग ही रहा होगा ऐसा। सो भैया 
यहाँ कोई दावा नही किया जा रहा है, जिसके सकठ है वह बोल रहा है। तो आखिर यह 
सकट मिटे कैसे ? उसकी कोई निगाह तो बनानी होगी । बाह्य पदार्थोकी परिणतिका सग मान 


मानकर सब सकट समभ-सममभ कर श्रनन्तकाल तो व्यतीत कर डाला श्र संकटोसे छुटकारा 
तो हो न सका । 


(४) तृष्णारोगकी खुदके हारा पहिचानका दिरदर्शन--प्रायः सभी की ऐसी हालत 
है कि बहुत बडा धनिक हो जाने पर भी यह सोचते है कि इससे तो भ्रच्छा मैं १० साल पहले 
था । चाहे श्राज कितना ही अधिक घन हो गया, कितना ही कही नेता बने, यशस्वी बने, वह 
'व्याकुल होकर यह ही भीतरमे सोचता है कि मैं इससे तो पहले श्रच्छा था । जैसे श्रब॒ एक 
सामूहिक चित्रण करें, आज समाजमे कुछ बेढंगे जानकार लोग होने लगे तो आज बुरी दशा 
हो रही, ओर ४० वर्ष पहले जब तक लोग अधिक जानकार न थे, मान लो भन्ञानी थे, 
भ्रज्ञानी तो आजकल भी हैं। ज्ञान नाम किसका ? कुछ शब्द बोलनेका नाम ज्ञान नहीं है, 
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ज्ञान नाम उसका है कि जिसके होनेपर ग्राश्नव निवृुत्ति हो जाय | तो कमसे कम ४० साल 
पहले एक स्वर ॒तो था, प्रभुभक्तिका माहात्म्य तो जानते थे, श्रद्धा तो थी, सरल तो थे। 
भ्राज तो १५ दिनमे ही शुद्ध बुद्धकी ही बात कहकर उहृण्ड हो गये | बात यह कह रहे हैं 
कि कुछ ऐसा प्रवाह है कि एक व्यक्ति भी बडी उम्र पाकर यह अनुभव मानता कि इससे तो 
हम १०-१५ साल पहले अच्छे थे। थोडा धन था, सुखसे रहते थे, प्रभ्ुभक्ति करनेक्ा समय 
मिलता था। भ्रब तो इतनी बुरी हालत हो गई कि एक मिनटकी भी फुरसत नही मिलती, 
ग्रनेक उल्मनोके बीच बने रहा करते । तो बात क्‍या हुईं कि तृष्णाका बढाव दिन प्रतिदिन 
समय समयपर बढता चला जा रहा है, उसका कारण तृष्णा है ! 

(५) धर्मपालनका प्रयोजन शाश्वत सहज सत्य श्रानन्दका लाभ--जो ऐसा सोचता 
है कि हम इतने बडे हो गए, अरब श्रधिक दु ख है तो बडे होनेसे दु ख नही । बाहरी पदार्थों 
के मिलने बिछुडनेसे सुख दुख नहीं | सुखक्े विकल्प करनेसे सुख है शौर दु'खके विकल्प 
करनेसे दुख है। तो जो विकल्प करना है वह है अ्रधमं का पालन औझौर घर्म- 
पालन क्या हैं कि विकलल्‍पका जो भाव है उस विकल्पसे हट जाना यह कहलाता 
है घर्मपालन | तो ऐसे धर्मपालनका प्रयोजन क्या है ? किसलिए घमंपालन करना” 
इसलिए करना कि सदाके लिए हमारे संकट समाप्त हो जायें | तब होगा क्या ? सहज, शा- 
एवत, निरपेक्ष स्वाभाविक ग्रानन्द जग जायगा । तो घमंपालनका प्रयोजन है शाश्वत सहज 
मानन्दका लाभ । देखिये घर्म धर्म सब कहते हैं श्ौर जैसा ही उनका वह धर्म है वैसा ही 
घमंका प्रयोजन है | मेरा बच्चा निरोग हो जाय माता तो ढालेंगे, अमुक काम सिद्ध हो जाय 
तो अमुक धर्म करंगे, तो न वह धर्म है श्लौर न यह घर्मका सही प्रयोजन है । कभी भी ऐसा 
नियम नहीं है कि मैं कोई कुदेव पूजा करू या श्रन्य अ्रन्य बात करू शौर मेरा लडका निरोग 
हो जाय, सम्पदा जुड जाय, ऐसा बिल्कुल नही होता । भ्रीर की तो बात जाने दो । भगवान 
की भी पूजा करो तो भी उससे घन जुड जाय ऐसा कभी नही होता, पर सम्बब क्या है कि 
भगवानकी पूजा करेंगे तो उसमे भगवानके ग्रुणोका स्मरण होगा, पुण्यका बंध होगा,, पाप रस 
खिरेगा । तो पापरस खिरा, पुण्य श्राया वह कारण है यह जो बाहरी समागमका लाभ हुमग्ना । 
प्रभुने कही झ्राकर आपको दे नही दिया | तो यह तो यो होते, श्र जिसने इस घन वैभवको 
हो एक तुच्छ समझ रखा हो उसको इसमे प्रयोजन क्या ? तो घर्मपालनका प्रयोजन यह 
समफना कि मेरेको शाश्वत सत्य सहज झ्राननन्‍्दका लाभ हो, इसके श्रतिरिक्त मुभे कुछ न 
चाहिए, वह घर्मका अधिकारी है । देखो ऐसा भाव, ऐसा प्रयोजन तब बनता है जब कि यह 
मनुष्य एक बधन झनुभव ने करे घरका बन्धन श्रनुभव करे। तो स्वानुभव बन जायगा क्‍यी ? 
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श्रौर कुछ मान लो, कुछ एक पार्टी बना ले और उसका बंधन चित्तमे तो रहता ही है, खुयाल 
तो रहता ही है कि मै इस पार्टीका हु तो उसके स्वानुभव _जग जायगा क्‍या ? भ्ररे जिसके 
यह बोध हो गया कि मैं तो केवल सहज ज्ञानस्वभावमात्र श्रतस्तत्त्व हू, उसके जगेगा स्वानु- 
भव । धर्मपालन उसके हो सकेगा । सर्व जगजालोसे जो हटा हो और केवल एक सहज ज्ञान- 
स्वभावके नातेसे ही सब कुछ भ्रपनी पहिचान और वृत्ति करता हो वह है घर्मका श्रधिकारी । 
तो धर्मंपालन क्या है, घर्मपालतका प्रवोजन क्या है, और धर्मपालन किसे करना चा- 
हिए, ये तीन बातें भली प्रकार समझना है। तो श्रव चलो मान लो कि ससार सारे संकटोसे 
भरा है। इस ससारमे किसी चीजकी वाञ्छा न करना चाहिए। नही कर रहे तो शभ्रब क्‍या 
करना ? घर्मंपालनमें क्या काम रह गया करनेको ? काम क्‍या रह गया ? धर्मपालनका मत- 
लब क्या है ? कोई हाथ पैरकी क्िपाग्रोसे या सिर पीटनेसे धर्मपलन होता है क्‍या ? धर्मका 
पालन करता सो घर्मपालन है। श्रौर धर्म है क्या वस्तु ? स्वभाव, आत्माका चैतन्यस्वरूप । 
जिस पदार्थका जो स्वभाव है वह उस पदार्थका धर्म कहलाता है । मेरे ग्रात्माका जो स्वभाव 
है उसका नाम है घम्मं । ओर उस स्वभावकों दृष्टि करना, इस स्वभावका ज्ञान करना, उस 
स्वभावमे रम जाना, इसे कहते है घर्मपालन । 

(६) धमकी धुनमें बढ़ने वाले महापुरुषके संयमासंयम व्‌ संपमकी श्रापतितता--- 
घर्मपालनकों दिशाम जो श्राचार्य संतोने मुनिन्नत, श्रावक ब्रत, सयम आरादिक्का उपदेश किया 
है तो श्राप इसकी उपयोगिता यो समभें कि जब ग्राप धर्म पालनेके लिए कटिबद्ध हो जायें, मेरे 
को तो अपने आत्मस्वभावका ज्ञान, श्रद्धात श्र ग्राचरण करना है, इसपर आ्राप कटिबद्ध हो 
जायें तो स्वयं समभमे आ जायगा कि व्यवहार सयमकी क्या उपयोगिता है ? जब हम इस 
श्रात्मस्वभावमे रमनेको घुन ही न बतायें तो शकारयें होती है कि व्यवहार तो व्यवहार है, 
उससे क्‍या होता है ? और जब एक निज चैतन्यस्वभावमे वह अपने आप समझ लेगा कि बाह्य 
सयम या चरणानुयोगकोी उपयोगिता कया है, कंसे है सो देखो--जब इस ग्रात्माकी घुन बने 
कि मुझे चंतन्यस्वभावमे रमकर ही रहना है तो श्राप यह बतलाग्नो कि जो बाहर की और 
और बातोमे फंसा रहता हो, वहाँ उपयोगी बना रहता हो उस्तकी यह घुन हो सकेगी क्‍या कि 
मेरेको तो सिर्फ चैतन्यस्वरूपका दर्शन चाहिए और कुछ न चाहिए ? ऐसी दृष्टि व वृत्ति होना 
यह धुनकी पहिचान है। जिसको जिसकी धुन बन जाती है उसकी दृष्टिमे केवल वही समाया 
रहता है । तो चेतन्यस्वरूपको धुनका भ्रर्थ क्या है कि एक मात्र चेतन्यस्वरूप ही समाया हुआ 
है । तो जिसके यह चेतन्यस्वहूपमे समानेको धुत बने उससे घर ग्ृहस्थीको सम्हाल बन पायगी 
क्या ? उससे क्या ग्रारम्भ परिग्रहकी सम्हाल बन सकेगी क्‍या ? चित्स्वरूपक्रे धुनियाकों तो 
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यह ही वडी विडम्बना लगती कि एक लगोट भी रखे तो उस घोना, कहाँ घुला, घुद्ध है कि 
नही, किसीने छू तो नही लिया, इतना भी शल्य उसे पसंद नहीं होता जिसके विज चँतन्य 
स्वस्पकी धुन लग जाती है । तो बया करे ? फल यह होता है कि जब बाहरी पदार्त्ति कुछ 
प्रयोजन न रहा तो उनसे हट जाते है । तो उन सबसे हट जाने का ही रुप है मुनिदशा । वह 
एक चैतन्यस्वरूपकी धुन वाला नही है जिसके परिग्रह लगा हो । जो क्षीभ किया करता हो, 
जो बहुत निदान बाँधता हो, श्रागे पीछेकी वडी योजनायें शरय बनाता रहता हो, वह तो 
बधनमे है । जहां मुनित्व प्रकट होता है वहाँ ऐसा ग्न्तरग और बाह्य साधन बन जाता हे | 
प्रस्तदंशा तो है चैतन्यस्वभावकों घुन घोर वाह्य स्थिति है समस्त परिग्रहसे रहितगना | पश्रा५ 
उस च॑तम्यस्वरूपकी घुनियाकीं बात सुन रहे है जिसका निज सहज ज्ञायकल्वभावकों घुन लग 
गई । उसे भ्रव वाकी सारी घुन मिट गई । जिस जिस चीजके विना काम चल सकता उसको 
रखता नही, ऐसा उसका हृढ संकल्प हो गया । घर बिना चल सकता नहीं क्‍या ? हाँ चल 
तो सकता है । क्षुधाकी तीब् वेदना हो तो दूसरेके घर खा ले | अपने घरका खा खाकर कोई 
भगवान नही बना । जितने भी भगवान बने वे अपने घरका खाना छोडकर ही बन सके । 
चाहे उन्होंने फिर खाया ही न हो तो या परघर खाया हो | तो ऐसे दो प्रकारके लोग भगवान 
बन सके । अपने घरका खा खाकर कोई भगवान नहीं बनता । एक भी उदाहरण श्राप नहीं 
पेश कर सकते । तो घरके बिना काम न चलेगा वया ? हा चलेगा । श्रच्छा श्रव इसी बात 
को सोचते रहो । रजाई तवक्‍के बिना काम न चलेगा बया ? चलेगा । श्रच्छा चहर, लगोटी 
बिना काम नहीं चलता क्या ? श्रात्माका काम चल जायगा व ऐसी स्थिति मुनिन्नतको है । 

(७) मुनिन्नतमे परमोपेक्षाका दर्शन--पभ्रच्छा श्रीर विचारो-पिछी, कमडल बिना भी 
इस आत्माका काम न चलेगा बया ? चल जायगा, मगर एक थोडी समस्या आझ्ायगी | चल 
तो जायगा, पिछी कमण्डल न हो तो वह भी मुनि कहलाता है मगर उसे क्षुवा लगी हो, 
पग्राखिर शरीर ही तो है, तो अब शोचादिकका काम कमण्डल बिना चल नहीं सकता | पिी 
कमण्डल बिना चल नहीं पाता उन्तका काम इसलिए पिछी कमण्डल झावश्यक हो गए। एक 
जगह बैठे रहते ग्रात्मध्यानमे तो फिर पिछी, कमण्डलकी भी उन्हे क्या जरूरत थी ? बहुबली 
व्रिक्त होकर तपश्चरणमे भ्रा गए, भब पिछी, कमण्डल उनके पास कहाँ घरे थे ? शोर रहें 
भी होगे तो कोई उठा ले गया होगा, कहाँ तक घरे रह सके ? श्रात्मध्यानमे रहे श्रोर मुक्त 
हो गए, किन्तु वे श्रगर विहार करते तो पिछी बिना न कर सकते थे । और, विहार करना, 
चर्या करना एक जीवनमे शारीरिक नातेसे क्‍ग्रावश्यक हो गए, इसलिए कदाचित्‌ पिछी बिना 
नहीं चल सकता । झौर जब श्राहार किया तो मल मूत्र करना, यह शरीरकी बातको कौन 


है. आज 


>न्‍्टीीए या कर 
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साध सके ? प्रभी श्राप सोच सकते है कि हमको रात भर भोजन नही करना है मगर कोई 
ऐसा सोच कर तो बैठे कि मुझे रात भर मृत्र नही करता | श्रच्छा हमको २४ घटेके लिए 
खामेक्रा त्याग । जरा ऐसा तो करके दिखावों कि हमारा २४ घंटेकी लघुशकाका त्याग | तो 
वह तो न कर पायेंगे श्रौर अगर करेंगे तो कमण्डल चाहिए | तो कमण्डल कदाचित्‌ उपयोगी 
हो गया । अब ऐसे ही बैठे रहे तो कहाँ तक चित्त ज्ञानमे रमे ? तो एक शास्त्र चाहिए | इन 
आ्राधारोपर शास्त्र, कमण्डल और पिछी इन तीन बिना तो नहीं चल पाता, और किसीके इन 
तीन बिना भी चल जाता है। किनके चल जाता है, जिनको आहार नही करना है, 
जिनको कही जाना नहीं, जो एक जगह ही ध्यानमें लीन हो गये, जैसे बाहुबलि आरादिक 
हुए। तो इसी प्रकार यह समझो कि जिसको चैतन्यस्वरूपको धुन हो उसका बाह्यरूप तो यह 
ग्रावेगा ही । 

(८५) विषयोंको प्रीति व धर्मकी गप्प छोड़कर परमार्थ पोरुष करनेका श्रनु रोध-- 
ग्रब खानेमे भी मजा आरा रहा, लोगोके मेल मिलापमे भी मौज मान रहे, हँसते भी है, लोगो 
में बैठते भी है श्रौर सभी प्रकार की श्रौर और भी चितायें करते है। श्रौर, यह मेरा, यह गैर, 
यह विरोधी है, ये भी प्रोग्राम रखने पडते हैं। तो भला बतलाग्रो वहाँ इस चैतन्यस्व॒भावकी 
घुन रही कहाँ ? बिल्कुल विपरीत हो गया । धर्मं कीजिए तो फल मिलेगा, केवल गप्पें मारने 
से फल न मिलेगा। जैसे कोई भोजनकी गप्प करें तो पेट न भर जायगा । भोजन करे तो 
उससे कही शान्ति, संतोष न बन जायगा । अगर धर्म करते बने तो शान्ति, सतोष हो सकता 
है। तो धर्मका स्वभाव श्रौर उस स्वभावकी धुन बने, उसमे रमण करनेका पौरुष बने, यह 
कहलाता है घर्मपालन । पर ऐसे घर्मपालनके लिए जो चलता है उप्तकी निरारम्भ निष्परि- 
ग्रह श्रवस्था होती है । उसीका नाम मुनि धर्म है। और, जो मुनिधर्मको नही पाल सकता 
उसके लिए स्वाभाविक धर्म है कि वह थोडा परिग्रह रखकर परिमाण कर ले। जो जो कुछ 
थोडा थोड़ा रखें, बाकीका विकल्प छोड दें, यह आधार है श्रावक ब्रतका, न कि तृष्णामे लग- 
ता । जो तृप्णामे लगा है वह स्वाभाविक वृत्तिमे नही है । तो धमंपालत करना है । वह घ॒र्म 
पालन अपने आपके स्वभावमे है । उसकी हृष्टि बनावें, उसका ज्ञान करें, उसकी घुन बनावे, 
ऐसा कर झौर फिर कोई प्रयोगमें वात ग्राती हो उसे करके बतावे । करें तो है नही ओर यह 
भी ठीक नही, वह भी ठोक नही, ऐसा कहते रहे तो ऐसी वृत्ति ठोक नही । पश्रे न धर्म करते 
बने शोर न भक्ति करने बने, तो फिर क्‍या करना ? इसलिए यह ही पद्धति है कि अशुभको 
छोड और शुभमें झावें। झौर फिर शुभकों भी पार करें, घर्ममे दृष्टि र खें, आगे वढें। और 


स्व शुभ, अशुभ विवल्पोसे रहित होकर अपने ज्ञानसान्र स्वरूपका अ्रनुभव करें, यह ही घर्म- 
पालन है । 
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(६) धर्म और धर्मका पालर--श्रभी तक यह बताया गया कि जीवका हित धर्म 
पालनमें है । विषय कषायमे जीवका हित नही है। धर्मका नाम लेकर भी विषय कपाय यदि 
थोपे जाते है तो कही घर्मपालनका लाभ नही मिलता । वह तो जो परिणति होती उस परि- 
णतिका नफा टोटा चलता है। तो घममं बिना जीवका कोई शरणा नही है । धर्म ही एक 
ग्रात्माका साथी है । उस धर्मपालनमें धर्म क्‍या चीज है ? तो बत्ताया है कि धम्मो वत्थु स- 
हावो, याने वस्तुके स्वभावकों धर्म बहने हैं । देखो धर्म करनेकी चोज नही है किन्तु धर्मसे 
देखने की श्रौर धमंमे लगनेको बात है। घर्म कोई कर नही सक्ता है। वस्तुका जो स्वभाव 
है उसका नाम धमम है । कोई स्वभावक्रो कर देता है क्या ? स्वभाव तो वस्तुमे श्रनादिनिधन 
है । धर्म किए जानेकी चीज नही, विच्तु वह तो श्रनादवि स्वत.सिद्ध तत्त्व है। उस धर्मकी 
दृष्टि होना, उस घर्मकी धुत होना, उस धमंमे मग्न होना यह ही घर्मपालन कहलात। है । तो 
सार कया चीज हुई ? वस्तुका स्वभाव । जिस वस्तुका जो स्वभाव है वह उस वस्तुका धर्म 
है । भ्रब मोटे रूपमे जेसा घटाना है घटा लीजिए । श्रग्निका धर्म क्‍या है ? गर्मी, जलका धर्म 
क्या है ? ठडापन श्लोर यो कहो--ज॑से लोकरूढिमे कहते कि जिच्छूका धर्म क्या है ? काटना, 
दयालुका धर्म क्‍या है ? दया करना । हम परमार्थ घर्मको बात नही कह रहे किन्तु लोकमे 
लोग किस तरह कहा करते है ग्रोर उनके कहनेकी मंशा क्या है ? जिसका जो स्वभाव है 
उसका वह धर्म है। प्रब परमार्थसे देखें तो पदार्थमे निरपेक्षयया श्रनादि श्रनन्त जो स्वरूप है 
वह कहलाता है स्वभाव याने घमर्म। तो ग्रन्य पदार्थोमे जो घर्मं है उससे श्रपनेको तो कोई प्रयो- 
जन नही । पुद्गल परमाणुका धर्म पुदगल परमाणुमे है, और भर द्रव्योका धर्म उन-उन द्रव्यो 
में है । धर्म मायने स्वभाव | तो उन धर्मोप्ति हमें क्या मिलता ? श्रयने धर्मकी बात कहो। आा- 
त्माका धर्म क्‍या है ? आत्माका धर्म है आ्रात्माका सहजरव॒भाव, ज्ञायकभाव, चैतन्यभाव, यह 
है प्रात्माका घर्म । सो बात यह आयी ना कि स्वभावकी हृष्टि करे, स्वभावका ज्ञान करें, 
स्वभावमे मग्न हो तो धर्म मिलिगा । तो घर्मं जब स्वभावसे ही सम्बधित है तो स्वभावदृष्टिका 
उपाय बनाना कतंव्य है । हम अपने आप स्वभावकों ही न जान सके तो धर्म हम क्या करेंगे, 
क्योकि धर्म नाम है स्वभावकी दृष्टि करना। और स्वभावमे मग्न होना उसे कहते हैं धर्म । 
तो इसके लिए आवश्यक है कि हम स्वभावका परिचय पाये । 

(१०) स्वतन्न सत॒का परिचय होनेपर स्वभावके परिचयकी संभवता--स्वभाव- 
परिचय कब मिलेगा जब कि वस्तुका परिचय हो । स्वभाव कोई श्रलग वस्तु नही है, स्वतत्र 
सत्‌ नही है, वह तो पदार्थेका ही जो निरपेक्ष स्वरूप है उस ही को स्वभाव कहते है। जैसे 
लोग रूपको देखते है, बोलो कोई रूपको देख सकता है वया ? रूप देखनेमे भ्रा ही नहीं 
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सकता । श्राप लोग सोच रहे होगे कि रोज रोज रूप देखते हैं काला, पीला, नीला, लाल, 
सफेद भ्रादिक देखा करते है भ्रौर कहते है कि रूपको कोई नही जानता, क्योंकि रूप स्वतत्र 
सत्‌ नही है | तो सुनिये जो सत्‌ है वही प्रमेय होता है, श्रसत्‌ प्रमेष नही होता । श्रगर रूप 
स्वतत्र सत्‌ हो तो रूपमे साधारण गुण, असाधारण गुण और प्रदेशवान और द्रव्यपर्याय, गुग- 
पर्याय ये सब उसमे होने चाहिए । ये सतके लक्षण हैं । जो भी है, जो भी वस्तु है, उस वस्तु 
मे जो बातें पायी जाती हैं सो वे कुछ है ही नही । तो रत कोई पदार्थ नही, स्वतत्र सत्‌ 
नही, सत्तावान नही । तो फिर देखनेमे वया श्ाता ? देखनेमें श्राता है पुदगल । जाननेमे श्राता 
है स्कध । श्राँखोसे देखा तो रूपकी प्रमुखतासे यह स्कथ देखा और रसनासे जाना तो रसकी 
प्रमुखतासे स्कन्ध जाना । रस कोई झलग वस्तु नही, रूप अलग वस्तु नही, रस रूपांदिकसे 
अलग पदाथे मानने वाला दर्शन कहलाता है बोद्धदर्शन । उनका ज्ञेय है रस अर, रूप भरा, 
उनका यह अश्रणु बन जाता है, क्योकि वे स्कघको मानते ही नहीं है, परमाणुको मानते ही 
नही हैं । वे तो खाली रूप पदार्थ, रस पदार्थ, गच पदार्थ इस तरह माना करते है, क्योकि 
इनकी श्रादत श्र विशेषवादियोकों श्रादत करीब करीब समान है । श्रश्वण्ड वस्तुके खण्ड 
बनाकर उन्हे ही स्वतत्र पदार्थ कह देना यह श्रजेन दर्शनमे होता है, इसे कहते है वैशेषिक 
दर्शन श्रौर बौद्ध दर्शन । तो ऐसे ही समभ्िये जैसे रूप रस कोई अ्रलग पदार्थ नही, किन्तु 
आखसे स्कथधको जानते है तो रूपमुखेन ज्ञानमें श्राता, रसनासे जानते है तो छूपमुखेन ज्ञानमे 
ग्राता, ऐसा आत्मा एक श्रखण्ड वस्तु है। श्रब जब समभने चलते है तो व्यवहार- 
नयसे यह समझा जाता है कि आात्मामे ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है ग्रादिक, 
सो समझ लो, पर ज्ञान स्वतत्र सत्‌ है, दर्शन स्वतत्र सत्‌ है, इस तरह एक 
प्रात्मामे अनेक पदार्थ मंत लगाना, क्योंकि यदि ग्रुण स्वतन्न सत्‌ हो जाय तो उनमे गुर 
जरूर होना चाहिए । बताते ना कि गुणपर्ययवद्‌ द्वव्य । जो द्रव्य है, जो सत है वह गुण पर्याय 
वाला है । अगर ज्ञान सत्‌ है तो उसमे गुण बतलावो, भिन्‍न प्रदेश बतलावो, पर्याय सत्‌ है 
तो उसमे भो गुण बतलावो, प्रदेश बतलावो, पर्याय बतलाग्रो उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य बतलाग । 
सत्‌ तो बताया है-उत्पादव्ययभ्रौव्ययुक्त सत्‌ याने जो सत्‌ है वह उत्पाद, व्यय, श्रौव्य वाला 
है । तो समझो जेनदर्शनकी जान वया है ? खूब खुलकर कुन्दकुन्दाचायने प्रवचनसारमे ज्ञेया« 
घिकारमे खूब वर्णन किया है । सत्‌ ही वस्तु है, द्रव्य वह एक पदार्थ है । अञ्ब उस द्रव्यको 
समभनेके लिए उसमे हृष्टियां मिली । श्रन्वय शक्तिकी मुख्यतासे जब (द्रव्यकों जाना तो गुण 
समभमे झाया । गुण स्वतत्र सत्‌ नही है । स्वतंत्र सत्‌ तो जीव, श्रजीव, पुदुगल, धर्म, श्रधर्म, 
आकाश, काल ये ६ प्रकारके जो द्रव्य हैं वे ही स्वतत्र सत्‌ हैं। इसके अ्रतिरिक्त लोकमे कोई 
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स्वतत्न सत्‌ नहीं है । पर विशेषवादमे बताया गया है ऐसा कि द्रव्य श्रलग पदार्थ है, गण 
प्रलग पदार्थ है, पर्याय ग्रलग पदार्थ है, क्योकि विशेषवादकी नियत यह ही है कि विशेष 
विशेष जो समभमे आयें उन्हें स्वतश्र पदार्थ मानें । 

(११) परसार्थ एकत्वका प्रतिपादक व्यवहार--अ्रव देखो एकताकी श्रोर-गृणपर्याय 
कोई भिन्‍न चीज नही है किन्तु एक श्रखण्ड द्रव्यकी ही ये विशेषतायें हैं। तो उस ग्रखण्ड 
द्रव्यमे श्रब ध्यान दें, वह तो अ्रवक्तव्य है, वह तो अखण्ड है, किर उसे समरभों कैसे ? तो सम- 
मानेके लिए श्रभृतार्थनयका प्रयोग होता है । देखो भूतार्थ और ग्रभूता्थ या निश्चय श्ौर 
व्यवहार ये दोनो ही प्रमाणके श्रश है, सम्यग्ज्ञानके श्रश हैं। केवल उपचार हो सम्यग्जानका 
भ्रश नहीं | तो व्यवहार दो प्रकारके होते--एक प्रमाणका अशरूप व्यवहार और एक उप- 
चारहूप व्यवहार । उपचार रूप व्यवहार #तो मिथ्या है। जिस भाषामे कहा उस रूपसे न 
समभता और प्रमाणका श्रशरूप व्यवहार श्रतज्ञानका प्रयोगरूप व्यवहार यह सत्य है और 
इस व्यवहारसे ही सब ग्रन्थोकी रचना हुई है । तो ध्यानमे देनेकी बात है कि जिसके घरका 
पूत हो उसे तो पितापर दया होती है, किन्तु गैरको तो कठिन है । श्राचार्य सत जो विगम्बर 
सम्प्रदायके हुए हैं उनकी जेनशासनमे इतनी रुचि थी श्रौर एक मोक्षमार्गमे लगें ऐसे भव्य 
जनोके प्रति परम करुणा थी । वहां व्यवहारनयके द्वारा जीव, अ्जीव, ग्राश्रव, बध, सम्वर, 
निर्जरा, मोक्ष, कर्मबध, उदय, सत्त्व श्रादिक सब कुछ स्पष्ट वर्णन किया है। तो भ्रत्र ध्यानमे 
लाइयेगा कि यदि कही ऐसा लिखा हो कि व्यवहारका श्रर्थ ऐसा लेना कि व्यवहार जैसा 
कहता है वैसा नही है तो वहाँ समझना कि यह उपचाररूप व्यवहारके लिए कहा गया है, 
किस्तु जो सम्यग्ज्ञानका भ्रशरूप व्यवहार है वह तो जैसा कहता है वैसा ही है । उसमे मिथ्या 
की बात नही है | जैसे व्यवह।रनय बताता है कि जीवके दो भेद हैं--(१) मुक्त जीव और 
(२) ससारी जीव । तो कया इसका भ्रर्थ यह लगायें कि ऐसा न समभना ? परे है ही | व्यव- 
हारनय कहता है कि पययिदृष्टिसे जीव श्रनित्य है तो क्या इसका अर्थ यह लेना कि यह 
प्रसत्य है ? ऐसा न मानना । भरे पर्यायाधिकनयसे है । 

(१२) व्यवहारको द्विविधताके परिचयका प्रकाश--देखो यह बहुत ध्यानमे लाने 
को बात है । आपको कई समस्यावोका समाधान इन दो बातोके ठीक ठोक समझ लेनेसे हो 
जायगा । एक तो व्यवहार नाम दो जगह श्राता है एक तो श्रुतज्ञान प्रमाणके याने सम्यर्शान 
के भ्रशरूपमे ओर एक उपचाररूप या रूढि वाला । जैसे कोई कहता है कि भजी टट्ठीका लोटा 
लाना, तो कया कही होता है ट्ट्वीका लोटा ? पीतलका होता, ताबेका होता, टीनका होता । 
तो यह एक लोकरूढि है, यह कहलाता है उपचार । उपचार जिस भाषामे बोले उस भाषामे 
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उसे ठीक न समझना । यो तो भगी लोग भी कहते है--श्रच्छा बतलावो--तुम्हारे कितनी 
हवेलियाँ है ? तो वह कहता कि हमारे १० ह॒वेलियां है, किसी भंगीके २० हवेलिया है श्रौर 
आप लोगोसे पूछें कि बताश्नरो आझ्रापके पास कितनी हवेली है ? तो कोई कहेगा एक, कोई 
कहेगा दो । और भी देखो वे भगी लोग झ्राप लोगोकी हवेलियां प्रापसमें एक दूसरे को वर्जे 
पर भी दे देते है । तो बात क्या है कि वह व्यवहार लोकरूढिका है । इस बातका बहुत ध्यान 
देना और आचार्यकि प्रति श्रद्धा पूर्ण सही रखना | णो सम्यग्ज्ञानपर चलेगा सो पार होगा । 
देखो उपचार भिथ्या है, व्यवहारनय, ऋजुसूत्रनय, शब्रनय, समभिरूढनय, एवंभूतनंय आ्रादिक 
जो नय बताये है वे भूठ है क्या ? कितना श्रज्ञान है जो सब व्यवहारोकी एक लाठीसे हाकता 
है, जरा सी जीभ दहला दिया, ना समभीसे कुछ बता दिया श्रोर समभ लिया कि श्रोतावों 
पर दया कर दो | श्रोताग्रोको समझाना चाहिये, जिसका प्रयोग दो जगह होता है, उपचारमे 
भी और श्रतज्ञानके अंशमे भी, वहाँ बताना चाहिये कि जो उपचाररूप व्यवहार यह मिथ्या 
होता है, उपचार वाला व्यवहार एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यमे कतृ त्व श्रादि कहता, श्रुतज्ञानका 
अश वाला व्यवहार मिथ्या नही होता । जैसे लोग दूध शब्दका प्रयोग करते है तो बड, पीपल 
ग्रादिकके भी दूध होते, आकका दूध होता और गाय, भेस वगरहका भी दूध होता । श्रब कोई 

कहे आकके दूध लक्ष्य करके कि दूध पीना श्रनिष्ट है, उसके पीनेसे पीने वाला मर जाता है 

तो उसकी यह बात सुनकर कोई यह कहे कि श्ररे हम तो गाय, भेंसका दूध न पीवेंगे, बताया 

है कि दूध पीनेसे मनुष्य मर जाता है, तो क्या उसको यह बुद्धिमानी कही जायगी ? श्ररे 

वह तो उपचार कथन है | उपचार भिथ्या होता है, इससे सब व्यवहार मिथ्या है यह बात 

नहीं समभना । व्यवहार शब्दकी द्विविधता न बताकर व्यवहारको मिथ्या कहना यह बडे 

कपटकी बात है और समस्त द्वादशागकी ग्रभक्तिकी बात है। कहां क्‍या बात है सो समभो, 

एक बात तो यह जानें । 

(१३) निमित्तकी द्विविधताके परिचयका प्रकाश--दूसरी बात यह समभें जीवविकार 
के प्रसगमे कि निम्ित्त शब्दका प्रयोग भी दो जगह होता है--एक तो होता है आ्ाश्रयभुत्त 
निमित्तमे और दूसरा प्रयोग होता है अच्वयव्यतिरेकी निमित्तमे  श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्तको 
श्रन्तरण निमित्त कहते है श्लोर आश्रयभूत निमित्तको बहिरग निमित्त कहते है। तो देखो जीव 
के विकारके प्रसगमे ही दो प्रकारके निमित्त होते है श्ौर कामके लिए निमित्तके दो प्रकार 
नही होते, वहाँ तो केवल एक ही निमित्त हे--सीधा भ्रन्वयव्यतिरेकी । जैसे श्रजीव अजीव 
पदार्थका निमित्त नैमित्तिक योगमे परिणमन हो तो वहां प्राश्नयभूत निमित्त नहीं होते । आा- 
श्रयभूतका भ्रथें है कि उपयोग जिस पदार्थका शझ्राश्नय करे वह पदार्थ श्राश्नयभुत है, उसका 
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श्रजीव क्या ग्राश्रय करे ? तो बहिर॑ंग निमित्तका श्राश्रय करके यह जीव विकार व्यक्त करता 
है सो उपदेश है कि भाई यह तो तुम्हारे हाथकी बात है । तुम उपचरित निमित्तका ग्राश्नय 
मत करो । उसपर उपयोग मत्त दो । ज्ञानबल तो तुममे श्रायां ही है, भ्रपने ज्ञानवलका पीरुष 
बनायें, उपचरित निमित्तकों छोड दें । हम आश्रय करेंगे तो यह निमित्त कहलायगा और 
आश्रय न करंगे तो यह निमित्त न कहलायगा । तो ग्राश्रय नि्मित्तका करें तो विकार हो 
जाता है । यह कथन जहां ग्रावे वहाँ निमित्तका श्रर्थ समझना पश्राश्रयभूत निमित्त, बहिरव 
निमित्त, नोकमंरूप निमित्त, किन्तु जो वास्तविक निमित्त है, श्रन्वय व्यतिरेकी निमित्त है 
कमंविपाक, वह तो भ्रज्ञात है, उसका कौन श्राश्रय करता है ? वह है, वहाँ तो जैसे भ्रजीव 
अ्रजीवमे निमित्तभूतका नाप है, ऐसे ही वास्तविक निमित्तका हैं। श्रौर भ्रशुद्ध उपादानको 
ग्रव्यक्त विकार दशा है, वहाँ ग्राश्नयभूत नही होता । वहां मात्र ग्न्वयव्यतिरेकी निमित्त होता 
है? देखो जो हमारे वशकी बात है वह करके दिखा दें । हमारे वशकी बात क्या है ? व्यक्त 
बकार न करना । भ्राश्रवभुत बाह्य पदार्थंका श्राश्रय मत लें, सहारा मत लें, वहाँ उपयोग न 
दें, व्यक्त विकार न करें। व्यक्त विकार न होगा तो स्वय ही ऐसा उपयोग बनेगा आत्मामे कि 
श्रव्यक्त विकारकी भी जड खत्म हो जायगी । तो जो कर सकते हैं, जो बुद्धिपुवंक बात है वह 
उपदेशमे अध्यात्मशास्त्रमे कही जावेगी । जैसे कथानकमे कई कथन ऐसे होते हैं कि जो सम्भव 
कथा है श्रौर एक ऐसी कि जो असम्भव कथा है। जैसे श्री राम दशरथके पुत्र थे, यह सम्भव 
कथा है, मोक्ष गए यह भी सम्भव कथा है झ्लौर कहना कि अमुक देवता अम्रुकके मैलसे नि- 
कला, श्रमुक देवता मछलीसे निकला, यह ग्रसम्भव कथा है | तो इसमें ञ्राप यह विवेक करें 
कि क्‍या तो सम्भव कथा है श्रोर क्‍या अ्रसम्भव कथा है। इन श्राश्रयभूत पदार्थोका आ्राश्रय 
लेना यह)सम्भव है, न कि ज्ञान द्वारा कर्मविपाकका ग्राश्रय लेना यह सभव है। तो निमित्त 
भी दो प्रकारके हैं। जहाँ यह कहा जाय कि निमित्तका श्राश्रय लो तो निमित्तपर आ्ारोप होता 
है और वहाँ सममना श्राश्रयभूत निमित्तकी बात, कर्मंविपाक, कमेदशा तो उपयोगमे नही है । 
उससे तो ज्ञानस्वभाव तिरस्कृत हो जाता है । भर तब उपयोग श्रधीर होकर बाह्य विषयोमे 
लगता है । कर्मंविपाक तो ऐसा निमित्त है जैसे आ्रागपर श्रापका पैर पड गया बिना जाने तो 
वहाँ यह गुजाइस तो नहीं है कि भरी आ्राग तूने मुझे जला कैसे दिया ? मैंने तो तेरा उपयोग 
ही नहीं किया, सहारा ही नहीं लिया। वह तो जल जायगा । वहाँ ऐसी हो योग्यता है कि 
ऐसा निमित्तनैमित्तिक योग होनेपर ऐसी बात बने । और व्यक्त विकारके लिए दुसरा प्राश्रय- 
भूत निभित्त जरूर चाहिए जिस प्राश्रयभूत पदार्थंका यह उपयोग कर सके याने उपचरित नि- 
मित्त चाहिए। उपचरित निमित्त न हो, उपचरित निमित्तका ग्राश्रय न ले कोई तो व्यक्त 
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विकार न हो, यह तो आपके हाथकी बात है। सत्संग बनोयें, उसमे एक संयमको पात्रता 
नगाये । देखो व्यक्त विकारके आश्रयज्षुत पदार्थका आश्रय न लें, इसीके मायने तो संयम है । 
(१४) स्पाद्रादका भ्राश्यय कर समस्याश्रोंका समाधान पानेका संदेश--देखो स्याद्वाद 
का तो उपयोग करती है सारी दुनिया, पर स्यथाह्रादको नहीं मानती । जैसे उदाहरण लो, 
स्याह्वांदका सहारा लिए ब्रिना बोलो रोजिगार चल सकता क्या ? लेन देन चल सकता क्या ? 
कैसे सो सुनो--जैसे झ्रापने आज किसीको ५००) का कर्जा दिया, रुत्का लिख गया, रुपये 
सेकडेपर ब्याज मिलिगा, और २ साल बाद उससे गश्रापको रुपये मिलते है तो श्राप यह बतायें 
कि श्राप जानते हो या नही कि वह वही आदमी है जिसने कर्ज लिया था या कोई दूसरा ? 
तो आप तो कहेंगे कि वही आदमी है । तो इसके मायने है कि यह नित्य बन गया, श्रब दो 
वर्ष गुजर गए तो यह नई चीज है ना, तभी तो आप उससे ब्याज माँगते हैं । तो श्रापको 
अ्रनित्यकी भी श्रद्धा है। यो नित्यकी भो व अनित्यकी भी श्रद्धा है तब व्यापार कर सके । 
खाता-पीना, उठना, बैठना, बोलना, सुनना, किसीकी बात समभना ये सब कुछ नित्य और 
नित्य देखे समभे बिना कोई कर नही सकता | तो जो बात जिस विधानसे होती है, होनी 
उसी ढगसे पडेगी । अब न माने कोई तो यह उसके हठकी बात है। स्याद्गादको नही मानते, 
पर स्यादह्गादके बिना किसीका काम चला तो नहीं । तो ऐसा ही सब जगह विवेक करके परख 
बनावे और खुद भी तो प्रभु हैं। खुद क्यो इसने कायर होते कि जिसने लाठी पकडो दी तो 
पकडकर खुश हो गये । श्ररे तुम खुद ज्ञानी हो, सब काम छोडकर एक सत्यका श्राग्रह करके 
बेठ जावो । मुझे कुछ नही सोचना है । मुझे किसी दूसरेको कुछ नहीं सोचता है, ऐसे सत्य 
का भाग्रह आप अगर करे तो झ्रापके भीतरका ज्ञान, श्रन्तः प्रश्न श्रापत्रो सब समाधान कर 
देगा । एक ऐसी घटना है कि जब प्रादिनाथ भगवान विरक्त हो गए, सबको राज्य बांट 
दिया । भ्रब रह गए नमि विनमि, तो उन्होने कहा महाराज झपने सबको तो सब कुछ दिया, 
पर हमे कुछ नही दिया, तो श्रब वह बोलें क्या, वह तो ध्यानस्थ थे, तो वहाँ एक देव आया 
जो बोला कि चलो हम देंगे तुमको जो कुछ तुम्हे चाहिए हो, बोलो क्या चाहिए ? तो उसने 
कहा कि हमे तो तुमसे कुछ न चाहिए, हमें तो यही दे तो लेना है नही तो नही लेना है। 
जरा इस तरहसे अपने प्रभ्ुुका प्राग्रह तो करो तो यह श्रन्तः प्रभु खुद ज्ञान करायगा, खुद 
समाधात्त देगा कि भ्रगर तुम सब कुछ ख्याल भुलाकर एकचित्त होकर बैठ जावो कि हमे तो 
अपने ज्ञानमे किसीको भी ध्यानमे नही लाना है तो यह अन्तः प्रश्नु आपको समाधान दे देगा । 
तो एक तो व्यवहार वाली बात, एक निमित्त वाली बात, ये दो बातें समभनो हैं श्ौर गहरी 


है 
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चचमि जब बहुत भ्रध्ययन हो तो वह भी समभमे श्रायगा । हम तो दिल मसोसकर रह जाते 
कि क्या कैसे कहा जाय ? पर ज्ञानका भडार ऐसा विशाल होता है कि श्राप इसे जितना 
समभते जावे उतना ही कम जंचेगा प्लौर जचेगा कि श्रभी तो बहुत सम्रकना वाकी पडा है । 
यदि अपने श्रापकी श्रोर दृष्टि दो तो कैसे ज्ञान न बनेगा ? जो बेकार चीज है, हमारे वशकी 
तीज नही है वहां तो बडा मन लगाते श्रौर जो श्रपने वशकी चीज है उसको श्रोर मन नही 
लगाते, उसमें अपने को बडा असमर्थ समझ रहे है । 

(१५) धर्म और घर्मपालन--घर्म कहते है वस्तुस्वभावकी । जिस बस्तुका जो स्व- 
भाव है वह उस वस्तुका घर्म है | तो प्रात्माका जो स्वभाव है सो आझ्रात्माका धर्म है । किसी 
का स्वभाव किसी दुसरेमे जा नही सकता | प्रत्येक वस्तु अपने स्वभावमे हो तनन्‍्मय है । तब 
ऐसा निर्णय हुआ ना कि किसी पर पदार्थके प्राश्नयसे धर्म नही होता, किन्तु अपने ही धर्मके 
आश्रयसे धर्म होता है | धर्म है व धर्म होना ये दो बातें समभ्िये । धर्म है मायने श्रात्माका 
स्वभाव है धर्म होता है श्र्थात्‌ आत्माके स्वभावका विकास होता है | तो अपने प्रापमे जो 
भ्रपना स्वभाव है उसका आश्रय करें। ये भ्राश्रय कैसे करें ? हाथ पंरसे नही, किन्तु ज्ञान- 
स्वभाव दृष्टिमे श्राये, उसको हृढता रहे, बस यही है घर्मपालन । देखो परमार्थत. घर्मपालन 
तो यह है। शभ्रव कोई उदृण्ड हो जाय कि क्‍या रखा उसमे, बाहरमे जैसी चाहे प्रवृत्ति करे । 
तो जो जीव वासना, शभ्रज्ञान, सस्कारमे बसा हुआ है वह भ्रपने इस स्वभावमे मग्न हो जाय तो 
बताओ वयो नही कहने वाले मग्तल हो गए ? सब कहते क्यो रहते हैं ? जब गअशक्त है तो 
फिर कुछ तीर्थ प्रवृत्ति जैसी परम्परामे भ्राचार्योने बतायी है उस ढगसे रहना होता है तब 
हम उस धर्मकों हृष्टिके पात्र हो पाते हैं। श्रब यह बतलावो कि शाप भिण्डसे ६ मील दूर 
पहुच गए और आपसे कहे कि श्राप भिण्ड जावो । रास्ता नापना नहीं बीचका और भिण्ड 
श्रा जावी | त्तो जितना आ्राप फिरेंगे, मानो ६ मील फिरे तो उस फिरनेमे बीचमे ये सब 
अनेक बातें ग्रायेगी । भला बततलाओ जो परिग्रहमे भ्राशक्त हो गया है जीव श्रौर वह धममंमे 
आयगा तो परिग्रहमे श्राशक्त बना रहे झौर घमेमे श्रा जाय यह हो सकता है क्या ? परिग्रह 
का त्याग करना होगा, यह बात तो झ्रापतित है । जिसे कहते हैं क्या करें ? जबरदस्ती भा 
पडी है। जो मोक्षमार्गमे चलता है, मोक्ष जाता है उसको जबरदस्ती सयम पड जाता है । वह 
रास्ता ही है उस श्रसे निकलनेका । पर ज्ञानी पुरुष उस लक्ष्यको नही भूलता । धर्मको न 
भूलें। जो क्रिया प्रवर्तन किया जा रहा उसमें मरत न हो । करते ही तो हैं सब ऐसा मान लो 
बम्बई जाना है तो रास्तेमे बड़े-बढ़े स्टेशन मिलते हैं खूब सजे सजाये भी, पर किसी स्टेशन 

पर उत्तर त्तो नही जाता कोई भोदू । वह लक्ष्य तो रखता है कि बम्बई जाना है, भौर बम्बई 
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जाता है तो बीचम वह सारे स्टेशनोसे गुजरता है ना ? बिना उन सभी स्टेशनोके गुजरे १ह 
बम्बई पहुच जाय यह भी नही होता श्रौर किसी स्ठेशनमे रमता नही, दोनो बातें करता 
जाता है, उसमे फिर कहनेकी बात वया रह गई ? जिसको यो कह लीजिए कि व्यवहार 
छोडे बिना मुक्ति नही ओर व्यवहार किये बिना मुक्ति नही | दोनोका समम है | जैसे निर्ग्रन्थ 
लिंग बिना मुक्ति नहीं | दोनोका सगम है | जैसे निग्रेन्थ लिंग बिना मुक्ति नही, और निगम्नेन्थ 
लिगसे मुक्ति नही । जो शरीरका रूप बनता है, नग्न हो गए है, जैसा यथाजातरूप बना है 
पया इससे मुक्ति हो जाती है ? मुक्ति तो सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्र परि- 
णामसे होती है, पर जिसको मुक्ति होती है वह निम्न॑न्थ लिंग पाये बिना मुक्त हो सकता है 
वया ? नही होता । तो ये दोनो ही तथ्य है--नि्ग्रेन्थ लिगसे मोक्ष नही, निम्रेन्‍्थ लिग बिना 
मोक्ष नही | झब दोनोका तत्वभाव समझ लेना चाहिए । 

(१६) लक्ष्यकरो भुलकर फलह फोौतृहलमें पड़ जानेसे श्रपुर्वे श्रवसरका दुरुषयोग-भैया ! 
कोई करनेका काम तो भूल जायें श्रौर लडनेका काम बीचमे ञ्रा जाय तो वह क्‍या स्थिति 
कहलायगी ? मनुष्यभव तो पाया कुछ कर जानेके लिए, पर नौबत श्रा गई लड जानेके लिए, 
तो बतलाग्रो क्या फायदा पाया ? उद्यम करें, पर परिग्रहमे श्राशक्त मत होवें | पापमे लीन 
मत हो । लक्ष्य बनायें निश्चयका, स्वभावका, यह ही मैं हू, दूसरा मैं नही हू, नि'शकित अंग 
में क्या है ? एक विशुद्ध ज्ञानस्वभावमात्र मैं हैं, दूसरा मै कछ नही, क्यो नही ? दूसरा जो कुछ 
हैं वह सब उपाधिका निमित्त पाकर है, इस कारण यह मैं कुछ नही । मैं तो वह ह जो अपने 
प्राप निरपेक्ष सहज होऊँ। बस उसको पकड लीजिए सत्याग्रह कर । मैं यह ह। 
देखी पर्यायबुद्धि किसे कहते हैं ? जो चैतन्यस्वरूप है उसको तो भूल जाये और पर्यायमे श्रापा 
मान लेव उसीको कहते हैं पर्यायदृष्टि जीव, मिथ्याहृष्टि जीव । श्रब पर्यायकों कोई इतना ही 
समभे कि हम तो बस शरीर पर्यायसे भिन्न है, हम न मानेंगे कि शरीर मैं हू, तो इतनेसे 
काम न चलेगा । भीतरभे जो कषाय जग रही, वह मैं हु जिसके यह बात भीतर गुजर रही 
हैं सो भले ही मना करे कि शरीरको मैं प्रात्मा नही मानता, पर शरीरको श्रात्मा मान रहा 
तब वह कषायको अ्रपन्ता मान रहा । क्यो जी, जो लोग ग्रात्महत्या कर. डालते है, कोई बात 
से मानो फेल हो गये, कुछ हो गया, बतावो वे देहसे विरक्त हैं क्या ? इस देहसे यदि श्रलग 
हो रहे, देहको कष्ट कर रहे तो बतावो वे इस देहसे विरक्त हैं क्‍या ? भ्ररे देहसे विरक्त नही 
है, देहमे इतनी तेज आत्मबुद्धि है कि वे समझ बैठे कि बस जो मेरा यह देह है यही मैं ह्‌, 
भोर इस मुझको प्रतिष्ठा मिलनी चाहिये, मेरा सब जगह नाम होना चाहिये, इस तरहकी 
पर्यायबुद्धि होनेसे वे इष्टलाभके भ्रभावके शोकसे आत्महत्याकी बात विचारते हैं | श्रव जरा 
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कुछ ध्यानमे लावो | कषाय ऐसी बुरी चीज है कि यह कुछ नही देखता । श्रपने श्रापका मरण 
कर जाय, बडेंसे बढ़े सांधु ज्ञानी जनोंका श्रपमान कर जाय। ऐसा समझकर किसीका तिर- 
सवार न करें कि ये कुछ नही जानते, मैं बडा जानकार हू, मैं इन सबमे बडा चतुर हू। इस 
क्पायमे यह जीव न जाने वयासे क्या कर डालता ? जो किये जाने योग्य कार्य है उन्हे भो 
कर डालता है । भ्रब बतलावो कोई जैनधर्मके मानने वालोको चमड़ेके जूता, चप्पलोका व्यापार 
करनेके लिए कहा गया है क्या ? मिलेटरीके लिए मासादिक गदी चीजोका ठेका लेना बतांया 
गया है क्या ? कोल्डवाटरमे मछलियाँ रखना बताया गया है क्‍या ? किसीके भूठे लेख लि- 
खना या किसीकी चीज चारसो बीसी करके श्रपने नाम करा लेना श्रादि उस प्रकारके खोटे 
कार्य करना कोई जैनोको बताया गया है बया ? पर कषायोके वश होकर यह जीव न जाते 
वयासे क्‍या प्रयोग्य कार्य भी कर डालता है । 

(१७) फ्षायसंस्कारके विनाशके लिये महान ज्ञानबलकी आवश्यकता--जो कंषाय- 
वान है उसकी कषाय कही घरमे ही नही बल्कि समाजके बीच बैठकर, घामिक प्रसगोमे बैठ- 
कर सभी जगह उसकी कषाय उमड पडती है । जिसकी जो प्रकृति है वह सहसा कहासे 
छूटे ? जो तोतला बोलने वाले लोग होते है उन्हें कितता ही समफ्रानेपर कहसे सुधरंगे ! 
जैसे कोई एक पडित जी थे वह तोतले थे, वह स को ट बोलते थे | जब वह विद्याथियोको 
पढ़ाने बैठें तो बडी हिम्मत करके कहे कि देखो बच्चो, हम कुछ भी कहे तुम बोलन[-- 
टिद्धिरस्तु । वह बोलना तो चाहता था सिद्धिरस्तु, बडा बल लगाया, मगर उसके बोलनेमे श्रा 
ही जाता था--टिद्धिरस्तु । तो भाई इस कषायके करनेमे झ्राप श्रपना अपराध समझो । कोई 
दूसरा पुरुष किसीका विरोधी नहीं। सब जीवोमे वही स्वरूप है जो हममे है | कोई विरोधी 
नही भर जगतमे जिसे श्राज विरोधी समझते वही पहले कई बार परिवार भी हुप्रा, मित्र 
भी ह्ञ्रा ग्रौर जिसे प्राज मित्र समभते हे वह कोई ग्रन्याय भी कर तो भी वह प्यारा है, 
यह ही तो ससारकी गोष्ठी है। भ्राज जो गोष्ठीमे है वह श्रापका कई बार दुश्मन भी हुभा होगा 
तो वस्तुतः न कोई जीव मित्र है, न शत्भु है। ये सब अकेले हैं, सफर करने वालें कितने ही 
लोग होते है, पर सबको भ्रपनी श्रपनी पडी रहती है । रेलगाडी श्रायगी तो श्राप जल्दी बेठ 
जायेंगे और जो ५-७०० मुसाफिर है उनपर तो कोई दया नही करता कि इन्हे बैठ लेने दो, 
बादमे हम बैठ जायेंगे । ऐसा कोई करता है क्या ? तो जैसे सफरमे लोग श्रकेले प्रकेलेकी 
घुन बनाये हुए है ऐसे ही ये संसारी मुसाफिर हैं। इनमे भी श्रकेले प्रकेलिका काम है | कोई 
किसीको साथ लेकर नही जाता । यहाँ भले हो बहुत गलेसे गले मिलकर कहे कि तुम हमारे 
बहुत मित्र हो, तुम हमसे कभो छूट नहीं सकते, क्योकि हम भन्याय करते, तुम भी अन्याय 
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करते, उनकी गोष्ठी हो जाती, हम ' छूट नहीं सकते, ऐसा ही तो होता है भाई । प्रभी एक 
पुरुषका कोई दुश्मन है शोर उसीका दूसरा दुश्मन हो तो वें दोनो दुश्मन प्रापसमे मित्र बन 
जाते हैं कि नही ? एकके भाव है मुतिनिन्दाके भ्रौर दूसरेके भाव हैं मनिनिदाके तो उन दोनों 
को कषायसे कषाय मिल जानेसे थे प्रापसमे मित्र हो जाते है ।'फोई सी भी जगह देख लो--- 
धरमे देखो, रोजिगारमे देखो, कही देखो । तो बात यह चल रहो है कि इस जगतमे सब कुछ 
पग्रकेलि भ्रवे लेपनकी बात है। 

(१८) दुर्मावकी शल्यरूपता--देखो भाई हम तो साधारणतया कहे जैसे हम कहते 
हैं कि अरे तुम मोह करते हो, खराब हो, तो जो जो मोह करते होगे वे सब सोचते होगे कि 
महाराज' तो हम ही पर ढालकर कह रहे | अभी कोई बात पापकी बतायें कि ऐसा पाप 
करना ठोक नही, तो जो पाप करता होगा वह यह सोचता होगा कि महाराज हमको ही कह 
रहे | 'यह तो सामान्य बात चल रही है | प्रौर, चोर ऐसे ही तो' पकड़े जाते हैं । एक बार 
सागर विद्यालयमें किसीकी चीौज चोरी चली गई । तो अ्रब यह हग्रा कि चोर कैसे पकड़ा 
जाय । तो बया उपाय किया कि प्रधानाष्यापकने एक छोटे कमरेमे एक देवीके नामका डंडा 
रखा दिया श्रोर उसमें कुछ तेल कोयला वर्गरह'लगवा दिया श्रौर कह दिया कि देखो बच्चों 
पेहा एक देवीका डंडों रखा है, सभी लडके बारी बारीसे उमर डंडेकी छूकर' आयेंगे । जिसने 
उस चीजको चुराया होगा वह' तो उसमे चिपक जायगा ओर जिसने नही चुराया होण वह न 
चिपकेगा।' तो सभी .लडके बारी बारीसे छूकर ग्राते गए और उधर प्रधाबाध्यापक दरवाजेपर 
बंठकर' सबका हाथ देखते गए कि इसने डडा छुव्य कि नही । भ्राखिर जिस बालकने वह चीज 
चुरायी थी उसने डडा' न छुवा, यह सोचकर कि मैं डडेमे चिपक जाऊंगा, वहाँ प्रधाता०्यापकने 
देखा कि उसके हाथमे कोयला लगा ही न था तो समभ लिया कि इथीने चुराया है और उसे 
भेट पकड लिया । तो जैसे कहते हैं ना कि चोरकी दढ़ीमे तिनका | हम तो सबसे साधारण 
प्रात बोलते हैं, प्रब पाप करने वाले प्रायः लोग बहुत हैं तो श्रब कोई सबसे कि हम पर ही 
होती बात, तो समभो उनकी, उनकी बात है । टीकमगढ़का हो एक कथानक है, गुरुती सुनाते 
पे कि एक भाई जी थे, वे जानते तो कुछ नही थे मगर'पंडित बेन गए। प्रवचन कर रहे 
पे प्रबचनके बाद एक भाईने भजन माया । पैंदे बहुत्तेरे पंडित देखे पर पेट कतरनी, बाहर 
ते कुछ भोौर । इस तरहकी बातें उसमे थी, तो उस भजनको सुनते सुनते पडित जी यह सोच 
रहे थे कि यह तो हमारे ऊपर ही कह रहा है सो बादमे वे' उस भाईपर बिगड गए, लड़ने लगे 
दे थप्पड जड दिये, कहने लगे कि प्ररे तुमने तो हम पर ही ढालकर भजन कह दिया है । तो 
फिर बहाँ उन-पंडित जी की जो दशा फी जानी चाहिए थी सो ' लोगने किया । तो ऐसे हो 
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हमम लो, हम तो पह रहे सबकी शब्ात मगर मोई पपने कपर ही धरा ले और कहे कि 
नहाराज तो हमको कह रहे तो यह उसकी धलग बात है । प्रौर ठोक भी है, व॑सी बात हुए 
बिना किसीके मनभे इस तरहकी बात झ्ायगी ही नहीं 
(१६) प्रशुम सनोवृत्तिमें धर्मकी भ्रपाश्नता--प्राप समझो धर्म प्लौर ध्धमंकी बात 
किये ही ,जो विकार हैं सो तो प्रधर्म हैं धौर जो भात्मस्वभावका दर्शन है सो घर्मप्रालन है 
यह धर्म कही दूसरी जगह न मिलेगा । दूसरेफ्रे प्रोश्नयसे न मिलेगा। यह धर्म तो स्वरूप है, 
स्वभाव है, सो मुझसे भरे ही आाश्रयसे मिलिया । और, देखो परमार्थ बात यह ही है कि भग- 
धानकी मक्ति करें तो भगवानके प्राश्नयसे घर्मं तो नही,मिलता, किन्तु प्रभुगुणस्मरणमे अतस्ते* 
त्वका दशंन होता है वह घमम है। भ्रगर भगवांनसे झलग बने रहे, भक्ति न- करें, घरमे बने 
रह शोर भगवानको गाली दें, जँसे कि भ्रभी जबलपुरमे एक ऐसा नये स्टाइलका गुजराती सो 
नगह़की शिक्षा पाया हुआ विद्वान ग्राया, उसने प्रपने प्रवचनमे यह भी बोल दिया कि भ्ररहत 
होना प।पका फल है। भला बताश्रो प्ररहंत भ्रगवानफा उपासक भक्त ऐसा कैसे सुन सक्षता ? 
णो भगवानका भक्त हो, श्रद्धालु हो, जिसे जैन घमंसे प्रेम हो बह पीसे यह बात सुन सकता 
कि झरहत होना पापका फल है ? तो उनकी यह बात सुनकर लोगोको जो कुछ करना था 
सी किया | तो भगवानकों छोडकर रहे प्लरौर भगवानकी भक्तिमे उमग न जगे त्तो ऐसे प्रभुके 
विरोधीको कहाँ स्वका श्राश्नय हो सकता है ? यद्यपि भगवानके प्राश्नयसे घ्मपर्याय नहीं बनी 
बनी है श्रात्माके स्वभावके भाश्रयसे मगर ये सब साधन बताये -गए हैं। भगवानकी भक्ति 
करते हैं, भगवानके गुणोका गान करते हैं श्रोर देखो जो जितना भ्रधिक पापी है भगवानकी 
भक्तिसे बह उतना अभ्रधिक लाभ उठा लेता है, पाप खिर जाते हैं, प्रपने पापका ध्यान रहता 
है श्रौर भगवानकी उस एक पवित्र दशाका भान रहता है धौर दोनोमे भ्रंतर ताडता है तो एक 
पाचातापके जो प्रश्नु बहते हैं तो उसके मानो बिन्दु बिन्दुमे पाप खिरं,रहे | साधन तो साधन 
है, लक्ष्य श्रपना दूसरा मत रखें, साधन. लक्ष्य नही, भगर लक्ष्यमे लड़ाई करें जैसे भ्रन्तः स्व- 
रूप, प्ंतत्तत्व, कारण समग्रसार, प्रात्मस्वभाव, जश्ञायक स्वभाव, वह लक्ष्यमे रहता । इसका 
धगर विरोध, हो तो वहाँ विवाद करें, मगर जो मामूली बात है, साधनकी बात है, उसमें! 
इतना विसंबाद करना कि लक्ष्य ही कोई भूल जाव तो इसमे हित क्या पाया ? और बिडबना? 
त) देखो कि करते तो कुछ नहीं बनता झोर प्रायः विधाद ऐमा,हो जाता कि धुत ने कपास! 
छुलाहासे लदुमलटु । एक जा रहा था भ्रद्दीर श्रौर एक, जा रहा था क़ोरी । रास्तेमे कोई एक 
बहुत बडा, खेत था तो उसे देखकर श्रहीर बोला कि, यदि येह' लेत मुझे मित्र जाय ती' मैं» 
इसमे अपनी मेंसे चराऊंगा | तो णुलाहा।बोलो>फयदि ग्रह खेत मुझे मिल जाग तो मैं इसमें 
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कपास बोऊँगा, फिरें कपड़े बनाऊँगा । तो अ्रहीर ' बोला--तुर कैसे “उसमें कपाँस बी सकते 
उसमे तो मैं केंप|स बोऊँगा । (कुछ कंकेड उठाकर: खेतमे फेंकते हुए)*“वबहूं देखो अने कपोम 
ध। दिया । प्रहीर (कुछ ढेले फेकते हुएं) वे दखो मेरी गाय, भैंस चरने लगीं+ लो आपसमे 
क्दुमलद्ु होने लगा । भ्ररे वहाँ न सूत, न कपोस, न' केही अहोरकी गाय 'भंसे, पर लट्टुमलदु 
होने लगा । कैम विचित्र नाटक है यह 4 तो यह मनुष्य' बेकारको ब्षातोमे अपना जीवन गया 
देता है । शान्तिसे, समतासें, एक लक्ष्य बनाकर श्रपंनी सिद्धि करनेकीं बात नहीं सोचता । 
: और सोचे कैसे ? जब॑ अपनेको साधारण मानें तब ही तो त्वभावहष्टि बने और' ग्रपनेको दुनिया 
से ऊची माने, दूसरेको तुच्छ माने । गोंकुलसे मथुरा न्यारी) ऐँसाी तो कार्म करें और सोचे कि 
सस्वभावका दर्शन हो जाय, तो जहाँ शल्य लगा रखा है वहाँ अतुभव के सि बनेगा ? जीवन 
बेकार'हो जाता । बड़ी दुर्लमतासे तो यह सनुष्यजीवंस पाया । इससे खूब सोचें समझे कि 
चर्-कहा है ? '' ' न्‍ कर 
। , (२०) घर्मपालनकोी पात्रता--घधर्म हैं सात्मस्वहूप । डापनेमे अपने स्तभावको दृष्टि 
" प्रतीति, भ्रालम्बत, आश्रय । इसके लिए बहुत॑ अ्रंषिक ' ऊपरी' ज्ञानेकी भी जरूरत नहीं + 
ग्रगर कोई सरल हो भ्रोर विधि बने तो उप्के सम्यग्दर्शन जरूर होथा | ' कोई कषायवान हो 
“तो उससे न बनेगा यह स्वभावदर्शन / सरल अगर हो तो थोरढे ज्ञानसे भी पार हो नायगा । 
कुटिल ग्रमर है, कपटी श्रगर है तो कितनी भी ज्ञानसाधुनों करे, वह पार नहीं हो सकता । 
"तो यो देंया। नम्नेता, सरलता ये तीन भुण हो तो मनुष्य प्रपंती प्रगति कर सकता है । पर 
कंषाये जुग गई हो कुछ तो ये तीनो भी नहीं ठहरते + ' ने दया रहती, न नम्नता रहती, न 
परलता रहती +. देखो जिसमे श्रपनां मला है उसके लिए श्रगर अ्रपती क्याय छोंडनी पढ़े 
'हो उससे क्या, तकलीफ मीनना ? 'छोड दें कषायें | ' हम सब एक समान हैं। सब चैतन्य- 
' स्वष्ठप॑ हैं । श्रब॑ यह संमझना कि मैं:तो सम्यग्जानी हूं 'प्रौर ये सब जीव जो हैं ये हैं. संसार 
मे: एलने वाले: हमे-तों अब प्रश्चे हो.गए । "तो जहां ऐसी कषाये जग रही हो, भ्रज्ञान छाया 
हो वहां स्वानुभव' धंर्र कहाँ ? अपने/को एकरस मानो । सेब जोवीमे समता परिणाम रखो ! 
'सबमभे चित्ट्वछूपकों अनीदि, अनंत, अहेतुक , विज्ञानेंघन सहुजानन्दर्भय + अनाश्यर्नन्तमचर्ल 
स्वसंवैय्यमिद'स्फुटम॥  भात्मा स्वयं तु ॒चेदल्यमुंच्चेशंचकर्चेकायत । श्रमृंतचन्द्र ' सूरिका यह 
वाक्य है $ 'यह स्त्रय है स्वेसंवेद्य-3 कसा हैं यह उत्कृष्ट 'वरकेवकायमांन ।' ऐसा अनुभव कँसे 
जगे, ?.जोकंबायोमे ऑत्मेंबुद्धि'न रखेंगा.उसके हों जंग सकेगा'।' तौं धर्म तो है प्रपते आपमें 
हस्वयं/।“आंत्मी स्वयं धर्ममृर्ति है । अगर इसकी भूज गए प्लों संतारेम उलते रहे $ सो पर्बचाभ 
है 'तो तिजं सहज: चैवेन्यस्वरुपके, आश्रयर्ये हैं । "सेब क्या वात गयी ? उंपेदान रथ द्दे? 
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रवभावरष्टि । देखों बात-बातमे मर्म निकलता है। है ना स्वभावहष्टि उपादेय ?, कोई दुसरा 
। भी उपादेय है बया कुछ ? स्वभावदहष्टिकों छोड़र जगतमे कुछ भी उपादेय नहीं | प्रब एक 
नी बिभावमे-रगा हुआ पुरुष है भोर उसके लिये स्वभावहष्टि है बहुत पश्रागेकी मजिलको 
' चीज, भ्रव वह जैसे, स्वभावदृश्मि निकट श्रायेः उस प्रकार, उसे समकाना चाहिये । सो ऐसा 
होता है किं-भाई जैसे लोग कह तो देते हैं कि भरे फूफ ग्राम या श्रमुक ग्राम यही तो घरा 
है नाकके भागे ऐसा बोलते हैं ना? श्ौर यह जब चले तब पता पढ़े कि ऐसे जाना पढ़ता 
है | गप्प करनेमे, गाल बजानेमे ,तो फोई देर नही लगती । ग्रन्तस्तत्व यह ही तो है, झोर 
जब उपयोगमे करने बंठे तब पता पड़ता है कि क्‍या होता है, , किस तरहसे पार हुआ जाता 
कै, (कस क्‍या होता है । एक लड़का था तो. उसे शौक हुआ कि हमे तो तालाबमे तैरना 
” झीखना है, तो वह गया तालाबमें तैरनेके लिए तो डूबने लगा । खैर किसी ने उसे डूबनेसे 
ब्रया लिया, पर उसके मनमे यह बात बनी रही कि हमे तो तैरना सीखना है। तो माँ के 
पास जाकर बोला--माँ जी मुझे तैरता सिखा दो । तो मा बोलो---प्रे बेटा श्रलो किसी 
त्ञालाबमे यहां तुम्हें तैरना सिखा देंगे । तो,वह लडका बोला--मां मुझे पानी न जूता पढे 
प्ोर तैरना भा जाय ऐसा करो | झब भला बताप्रो, पानो न छूना,पढड़े श्रोर तैरना झा जाय 
, पह, बात कैसे हो सकती है ? यह तो एक प्रयोगसाध्य बात है। भरे उसका श्रयोग करे और 
प्रयोग करनेमे बहुत सी प्रवृत्तिया करनी होगी । उन्ही प्रवृत्तियोको व्यवहारघम बोलते हैं । 
आत्महितायोके लक्ष्यलाभके पौरुषमें मार्गलाभ--जिसके मनमे व्रत, तप, संयम करने 
की बात नहीं है उसके लिए व्यवह्ारधमं हेय है भोर जिसे करना है स्वभावहृष्टि उसके लिए 
व्यवहारधम कदाचित्‌ उपादेय है, पर लक्ष्यमे नही हैं वे सब प्रवृत्तियां/ शुभोपयोग उसके लक्षय 
में नही है इसलिए भप्रमृतचन्द्र मुरिने प्रवचनसारमे तीन शब्द ; दिये हैं--भत्यन्त हेय, उपादेय, 
प्रत्यन्त उपादेय । देखना उनके तीन शब्द अ्रमृतचन्द्र, सुरिके प्रवचनसारमे कितना मम बताते 
हैं। भगुभोपयोग प्मत्यन्त हेय, छ्युमोपयोग उपादेय,, शुद्धोपयोग श्रत्यन्तः उपादेय । श्राप ध्रमृत 
धन्‍्द्र सूरिके शब्द देखो, उनमें बया बात बसी हैं ? ,उपादेयका ब्र्थ तो.स्पष्ट हो है, उसका ही 
पौरुष उत्कृष्ट सार है | भ्रत्यन्त उपादेयका यह भ्रर्थ होता है कि यह कंपडिचेतु उपादेव है, 
चलता है । भत्यंत हेयका भ्रथ है सवंधा हैय है । मतलब यह. है कि जिसको स्वभावहृष्टि करने 
. का काम है उसे तो सब कुछ करना होता है भौर जो केवल गप्प-मारनेका काम है उसको तो 
बेवल गप्प ही, है। तो भाई तन जाय, मन जाय,, धन जाय, बच्न जायें, प्राश जायें, कुछ 
जाय-परः हर तरहसे तंयार रहे कि ,हमे, तो शुद्धोपपोगकी प्रासि करना है झोर,तुद्ध स्वभाद 
का लक्ष्य बनाना . है, उसके लिए बढ़ते जने। जाना है । तो-देखो स्वभावरृष्टि ,्रत्यन्त उपदिय 
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है। तो स्वभावहृष्टि करनेके लिए वस्तुका स्वरूप जानना होगा। स्वभाव कही प्रलग 
नहीं पडा रहना है । वस्तुके निरपेक्ष म्बत्पका नाम स्वभाव है। कही यह न 
मानना--€वभाद सत्‌ और द्रव्य सत्‌। यह बैशेपिकवादका रोग अ्रपनेको ने लावें। 
वस्तु एक है, प्रखण्ड है | सत्‌ वहाँ दो नहों है, पर एक ही वस्तुकोी जब हम स्वमात्रहृष्टिसे 
निरखते है तो स्वभाव ही मुख्य होकर हमारे ज्ञानमें रहता है । तो स्वभावहृष्टि करमके लिए 
स्व्रभावका परिचय करें । स्वभात्र परिचयक्रे लिये वस्तुका परिचय करें और वस्तुका परिचय 
होता है प्रमाण और नय्से । सूत्र जी में बताया है कि परमाणनयरधिगम:ः | तो सच्चे प्रमाण 
व नयका ही जिक़ है ना वहाँ । प्रमाण श्र नय सम्पकका हो प्रकरण ८६ जिससे कि अधि- 
गम होता है, बह तो समोदोन ब्रविगमक्के उपायका प्रकरण ही है । तो प्रमाणक्रे जितने भेद 
फठ़े जायेंगे वे सत्र सच्चे है कि नहीं ?े मतिनान, श्रुतज्ञान, अ्वधिज्ञ न, मतः।येयज्ञान और 
फेवलजश्ञान, शोर नयके जितने भेद किए जायेंगे वे सव सच्चे है--नंगम, सम्रह, व्यवहार, 
ऋजुसूत्र, समभिष्ठढ़, एवंभूत भ्रादिक, इनके द्वारा बस्तुका श्रधिगम होता है । कुछ जान लेने 
के बाद चकि स्वभावहृष्टिके लिए जाना है सो हमको तो स्वभावहृष्टिके उपायकों मुख्य करना 
है सो बाकी तो गोण हो जायगा, स्व्रभावहाष्ट मुख्य हो जायगी । सवा नाश करके रव्रभाव- 
देश्की मुख्य बनाता अ्रविवेकती दोड़ है । श्रापफो कोई बाजारसे चीज खरीदना है तो आप 
उस चीजके लेने के लिए जा रहे, और वहाँ ऐसा कहे कोई कि बस दुनियामे सत्‌ हैं तो यह है 

जिसको कने हम जा रहे, बाक्ती सब कुछ नहों है । तो आ्राप उसे क्या समझकेगे ? मानों श्रापक्रों 

ध्राजारसे दही लाता है, सी श्राग क्या यह कृत कि बस दही ही एक चीज है जगतमे, अन्य 

सब मिध्या हैं, है ही नही ? प्रजी ऐसा कोई वही कहता । जिसको जो चाहिये वह मुख्य है ॥ 

उसकी मुख्यता रखेंगे, उसको खरीदेंगे, योर बाफ्की संबंको गोण क्र देंगे, इससे मेरा 

गु;छ प्रयोजन नहीं | ती जैनदर्भनमे अधिगमका उपाय है कि जाने सबको सही । सहों जानते 

घाला सुपूत, फुयृत चुछ न देखे ॥ । उसकी हृष्टिसि सच ययार्थ है । किर जो हमारे लिए प्रयो- 

क्षत्र है उसे मध्य बना लें । यो स्वभाव वर्शनंके लिए प्रमाण नयका दर्णंन चलेगा । 


जैसककन्‍नलमनपाल /8। ० ब्वपनापधाउ के, 


( ' ) 
(२२) भममश व्येर सयोती दत्तुपरियायकता--वस्तुझा परिवय होता है प्रमाप पौर 
धदोते । पद लोग पढ़ते हूँ--प्रमाणनय्रधिगता। वच्तुदा परिचय प्रमाण सौर दशेरे होठ! 
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है। तो प्रमाण यया घीज ? सम्यग्शान--वे कितने होते हैं ? पाच होते हैं-- (१) मतिज्ञान, 
(२) ध्रतज्ञान, (३) भवधिज्ञान, (४) मनःपर्ययज्ञान श्रोर (५) फेबवलज्ञान, ये प्रमाण कहलाते 
है । इनसे वस्तुनी सही जानकारी होती है। तो सम्यग्जानको प्रमाण कहते हैँ-भर नय प्रमाण 
पे जाने हुए पदार्थमे किसी इृष्टिको मुख्यतासे जो एक भ्रशका बोष होता है उसे नय कहते है । 
मय जो कहता है वह पूर्ण वस्तु नही है, क्योकि वह एक देश बताता है, मगर प्रमाणसे जात 
कर ध्पेक्षापणा रखकर किसी भी नयसे परिदय कर तो वह नय सुनय कहलाता है, भौर उस 
नयके द्वारा वस्तुका श्धिगम होता है | तो श्रव यह देखो--प्रमाण क्सि कहते है ? मतिज्ञान, 
प्रतज्ञान, झवधिज्ञात, मनःपर्ययज्ञान भौर फेबलज्ञान । मतिश्ान क्या ? इन्द्रिय श्रोर मनसे जी 
पदार्थंका बोध होता है वह मतिज्ञान है। लेसे हम देखते हैं, सूंघते हैं, स्वाद लेते हैं ये सब 
फहलाते हैं मतिज्ञान | ओर श्रुतज्ञान क्या कि मतिज्ञानसे जानकर उमी पदा्थमे उसके विशेष 
ऐो जानना श्रुतज्ञान है। सो देखो--५ ज्ञानोमे से समझाने वाला, प्रतिपादन करने वाला जीन 
शतज्ञान है । मतिज्ञानसे जान भर लें मगर बता नही सकते, ऐसे ही प्रवर्िज्ञान, मनःपर्य य- 
ज्ञान पौर केबलज्ञानसे जान भर लें लेकिन उससे बर्णान नहीं होता । वर्णन हाता है श्त- 
जाने और उस श्रुतज्ञानके अणश दो है-- (१) द्रव्याधिकनय कौर (२) पर्यायाधिकनय, या 
फहो मिश्चयनय श्लौर व्यवहार्तय । ये प्रगाणके, सम्यस्लानके श्रंश है। तो जैसे प्रमाण 
पतत्य है ऐसे हो प्रमाण जानकर उनके भ्रणोको जानना भी सत्य है । तो इस दइृष्टिसे निश्वय 
भी सत्य है भौर व्यवहार भी सत्य है । 5 
(२३) उपचारफे सिध्यापनकी दिशा--एक वात ध्यानभे रखो कि एक होता है 
उपचार याने जो बिल्कुल श्रलग वस्तु है। उस वस्तुको दूसरेका स्वामी घहना, दूसरेका 
बर्ता कहना, भोक्ता कहना यह सब उपचार कहलाता है । जैसे घढेका मालिक प्रमुऊ मनुष्य 
मकानका मालिक भ्रमुक मनुष्य, यह उपचार कहलाता है । सिन्‍न व्स्तुका ध्रभिस्त वस्तुमें 
इम्वप जोड़े, यह भेरा दे, यह पराया है इस प्रकारका जो सम्बध -जोड़े उसे कहने हैं उपचार | 
तो उपचार जैसा बोलता है वैसा समभना तो फ्ूठ है, इसीलिए कहते हैं कि उपचार मिथ्या 
है | प्रव व्यवहारमे या शाएन्रोमे भी उपचारकी जगह व्यवह।र शब्दका भी प्रयोग है ! थे 
यह जानना कि व्यवहार दी प्रशारका होता है-एक उपचाररूप व्यवहार धौर दूमरा श्रुतज्ञान 
फे झशरूप व्यवहार । तो जो पजानके अझ्रशरूप व्यवहार है वह तो सत्य हैं। प्रगर श्रुतज्ञान 
का शानांशरूप व्यव्हार ध्रृम्नत्य ही जाय तो सब शास्त्र श्नसत्य कहलायेंगे, क्योकि सभी शास्त्री 
का निर्माण व्यवहारतसे-ही/होरता है । निश्चय तो,प्रतिपादक नहीं । जितना भी वर्णन होता है 
बह सब व्यवद्ारनयसे -ह'छ. है ।,तो श्रुतज्ञानका भ्शरूप जो व्यवहार ह वह सत्य है । भगर 
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धंसत्य माना जाय तो सब पझास्त्र प्रमत्य हो जाते हैं। हाँ उपचार बाला भो व्यत्रहार है वह 
' ग्रदत्य है । ज्यों झसत्य है वह कि एक द्रव्यक्तों दुसरे द्रव्यका स्वामी बताया, कर्ता बताया 
भोक्ता बताया, पर त्रिकाल भी एक द्वव इमरेफा कर्ता नहीं है, भीक्ताों नहीं है, स्वामी नहीं 
है, किन्तु प्रस्ये्न वस्तु प्रपने स्वकूपर्म तन्‍्वय है, प्रपने प्ररेशमें रहती है। कोई पदार्थ प्रदेश 
है बाहर प्रपना कुछ भ्रस्तित्त नह्गी रखता | तो अब एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नहीं, 
स्वामी नही तो ऐसी बात कहे कोई तो बह उपचार है श्ौर मिध्या है | छु थोडा वहाँ भी 
प्रयोजत समझा जा सकता है | जैसे घी का घड़ा बहु दिया तो भी यद्यपि ऐसा कोई संतझे 
कि इसमे थी धरा बहा इस निमित्तसे एक भो का धडा कह देते है तो यह उसका प्रणेमतर 
शात होता है। 

(२४) प्रभाण और सय्यंके परिच्यक्ष! संहुपदीए -- बास यह कह रहे हैं कि प्रधाणक्रि 
प्रंश दो ही है-- तिश्चयनय प्रौर व्यवहारतय । इल दोतो नयोसे बस्तुकां सही सही बोध होता 
है। भरत देखो तीन बातें शायीं झ्रापके श्रागे | प्रमाण, द्रव्याथिकनय, पर्यायाथिकनय । थादे 
यो बोलो--प्रमाण, निशचरयनय, व्यवहाश्नय' | ग्रव इन ठीतन बातोका दिषय बया है ? ये 
तीन जानते किस प्रकार हैं । तो प्रमाण तो जानवा हैं- द्रव्याथिक, पर्यायाश्कि दोनो नयोंको 
एक समान देखते हुए, क्योकि प्रमाणके कोई पक्षके पतन नहीं हैं। वे दोनों नयोके विधवको 
प्रधानवया जानते हैं, यह तो है प्रमाणकी पद्धति और निश्चय व्यवहार या द्वव्याथिकृयय, 
पर्यायाथिकृतय उसकी पद्धत्ति यह है कि द्रव्याथिकतयकी बातको गौण करके निश्चवनयक्ती 
प्रधानतासे जाने वह है निश्वयनय और व्यवहारतय निश्वयनयक्री गौण कर व्यवहारनयझी 
प्रधानतासे जाने वह है व्यवहारनय । सीधा स्पष्ट है । जनायमका एक उपायभूत तत्व, जिसमें 
कही विसम्बाद नहीं । हष्टान्तमे देखो- जैसे सबके दो प्राँखें है ना, तो दोनों आँखोंसे देखें वह 
तो है प्रमाणकी पद्धति याने दोनो नयोसे देखें प्रधानतया वह है प्रमाण झौर कभी बाई श्ाँस 
बंद करके केवल दाहिनी प्रांससे देखें ऐसा कर सकता ना कोई गौर दाहिनों श्राँख बंद करके 
बाई पांखसे देखें कोई तो ऐसा ही चयोका श्योग है। अमाणपे जाने हुए पदार्धसे दयके द्वारा 
उसका शझाशिक् बोछ करता झो नय कहलाता है । देखो शस्शुफ्री प्रीक्षाका उप'ण कितना 
प्रभ्यास बढ़ाबें कि जगतमे सीधा स्पष्ट है, जानें छूछ, समझे खुब, घोर झानका सब श्रपनेते 
कोई भी सग सारभूत नही है, बिल्कुल निश्चित वात है $ कुछ लमय तकका जीवन है, फिर 
भरण होगा, फिर किसी सकमे जायेंगे, फिर यहाँके लोग कस भिलेंगे ? फिर कहाँ राग करना, 
शहों टंप करता; ये तो छब प्रस्पर वातें हैं, क्षषश्क्र सयोग है जैसे मुमाफिर लोग चनते हैं, 
कई यहांसे झाया, कोई दूसरी दिल्लाल्रे छाया, छुक जगह चोहटूफर मिल यए दो बढ म्िचता 
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वितनी देरका है, प्राखिर शीघ्र ही एक दूसरेसे बिछुड जाते है ऐसे ही हम प्राप सबका यह 
क्तिनी देरंवा मिलाप है, कोई १०- ०-५० वर्षका । पर इस ग्रनन्तकालके प्तामने ये १०- 
“२० ५४० वर्ष कुछ गिननो भी रखते हैं वया ? तो थोड़े समयके लिए जीवित हैं, इसमे भ्रगर 
प्रात्महित वर लें तो पार हो जायगे। ग्रात्महिन होता है, श्रहकार ममकार छोड देनेसे । 
झटकारका मतलब, जो मैं नही हू उसे मैं मानना । इस शरीरकों देखकर माना कि यह मैं 
हैं, ऐसी पोजोशन वाला हू यह अहकार है ये कर्म में नही, यह शरीर मैं नही, विषय मैं 
नही, [विचार मैं नही, पर इन्हे माने कि ये मैं हु तो यह हुआ ग्रहकार । तो मैं बया हू ? स्व 
ऐ परे, केवल प्रतिभासमात्र ज्ञानस्वरूप जो निज श्रनस्तत्त्व है वह है सार उपादेय, शरणभूत, 
इसके परिचय क्ए बिना कोई सुख न पा सकेगा ) अतः आ्रात्माका ज्ञान रर, श्रात्माके सहज 
स्वरूपकी परख करें और अनुभव करते रहे कि बस यही मैं हू, मुझे श्रव क्या करना है? 
तो ऐसी पअ्रपने श्रापके स्वरूपकी ओर दृष्टि हो, ऐसा ही साधन वना रहे तो इसे कहते हैं एक 
भोक्षमा्गेका प्रारम्भ । 

(२५) ज्ञानीकी चृत्ति-- देखो श्रगर कोई ज्यादह ज्ञानको बांत नही चित्तमे ग्रायी तो 
इतनी तो भाती है कि जो भी बाहरी चीजें हमे मिली हुई है वे सब मिट जाने वाली हैं । 
धोौर मैं मिटने वाला नही, व॑से भी देखें तो कौन ऐसा भाव रखता है कि मैं मिट जाऊँ ? मिटने 
का भाव कोई नरी रखता । हर एकके श्रन्दर यही भावना है रस में सदा जीवित रहा करू । 
पर यहाँ यह बात नही बन सक्ती, किन्तु स्वरूपक्रों कोई दृष्टि करे तो वह श्रमर हो गया, क्यों 
कि उसने मरणा रहित, विकार रहित अतस्तत्वका ग्राश्नय किया, ग्रब उसे कोई शका नहीं, 
कोई भय नही | सम्यग्दशनके ८ श्रग है, इनका व्यावहारिक पालन भी होना चाहिए नि'शर्कित 
धगमे कोई भय नही होता । श्रपनेमे कोई शका न होना, नि काक्षित--कोई इच्छा न होना । 
धर्मंघारण कर भोगकोी च ह नही है । निविचिकित्सक--धर्मात्माजनोको (मुनियोको) देखकर 
ग्लानि न करना, क्योकि मुनियोका शरीर गदा भी हो तो भी उनसे ग्लानि न करना चाहिए, 
/स्नान करनेका तो उनका त्याग होता है। दातुन करनेका भी त्याग होता है । कदाजित्‌ उनके 
,भुखसे बदबू ग्राये तो भी उन्हें देखकर मनमें इलानिफा भाव न लायें श्र उन्हें देखकर यह 
विचारे कि यह शरीर तो रत्तत्रयकी मूर्ति है । पवित्र है, उसमे ग्लानि न करना | देखो ग्रपने को 
झ्गर यह परम्परा बनी रहेगी गुरुननोकी विनय करना, और भगवानकी भक्ति करना तो 
प्रपने कुलभे भ्रागेकी सतान, उसके बादकी सतान, ये सब घमंमे टिके रहेगे भर अगर इनवी 
बोई मिटा दे, कुछ है ही नदी गुरु, उनको खानेको न दें, उनको सेवा न करें तो भला बनलावो 
दिग्म्बर प्रपराका क्या हल होगा ? हम श्राप पहले कया थे, क्या करते थे उमप्तका कुछ सम" 
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"रण करना चाहिए, तो निविचिवित्सा श्रंग--ग्लानि न करना शमूढ़्हृष्टि श्रंग, मृढता नही, 
बुदेव, कुशास्त्र, कुगुरु ऐसा मायाचार, किसीका चमत्कार हो गया, और उसका चमत्कार देखे 
तो श्रद्धा बिगड़ जाय । थे भेरे गुरुजन हैं, श्रद्धा भक्ति द्वारा वीतराग देवका श्रादर करें, यह है 
उपाध्य । उपगृहन भ्रग-- देखो बहुत्त समय पहले समाज कितना सुखपुर्वंक रहती थी, शान्तिसे 
रहती थी । ये बडे-बड़े विशाल मन्दिर जो खड़े हुए है, समझो कि उस समय दसा एक मुक्त 
हरतसे खर्च करके उन्होंने मन्दिरोका निर्माण किया ) कितने सरल होते थे, कितने सज्जन 
होते थे, गुरुजनोके प्रति कितना नमञ्न रहते थे, सबंन्न शान्ति चाहते थे। तो जो लोग इंस 
समाजको जिन्दा रखना चाहते हैं वे गुरु जनोको प्रतिष्ठा रखें । गुरुजनोसे ग्लानि न करें । 
कदाचित्‌ किसी धर्मात्मा पुरुषमे कोई दोष देखें तो उसे पब्निकमे प्रचार कर भ्रप्रभावताको 
बात न करे, धर्मपर लादन न झाने दें। ऐसा यह उपगृहन श्रग है। इसका दूसरा नाम है 
उपनंहण याने गुणोको वृद्धि करता । फिर है स्थितिकरणा- कोई गिरता हो, पतित होता हो, 
किसी कष्टसे व्याकुल हो तो उसे धर्ममे स्थिर करना, तन, मन, धन, वचन आदि लगाकर उसे 
धर्ममे स्थिर करता स्थितिकरण श्रग है। वात्मल्य श्रग, प्रेम रखना, निष्कपट बनना, धर्मा- 
त्माग्रोमे आदर भाव रखना । यह दिगम्बर जैनशासन सदा जयवन्त होवों। श्रौर इसकी 
उपासना, इसके प्रति वात्सल्य उमड़े, यह कहलाता है वात्सल्य अंग । ओर प्रभावना भग--- 
जसे अ्ज्ञान अधकार दर हो उस प्रकार जैनश।सनका माहात्म्य फैलाना इसे कहने है प्रभावना 
धग । अपने जीवनमे इन ८ 'अद्भाकों गहो, यह हुई प्रारम्भिक श्लेंगी श्र फिर तत्त्वाभ्वाम 
करो प्रमाण और नयको विधि समझकर, वहाँ स्वभावदर्शन होगा, भ्रपने स्वरभाववी दृष्टि बनेगी, 
में क्या हु परमार्थर, एक इमका निर्णय हो जाय तो वह ससारसे नियमसे पार होगा । 
( २६ ) परिचयात्मक व क्रियात्मक घम्मवृत्ति करके संप्राप्त मानदजीवनको रुफल 
१ रनेका ग्रतुरोध--देखो ससारमे जन्म मरण करते हुए अनन्त भव अजानमे खो दिये, अब 
एक भव यदि सम्यग्ज्ञानमे जुट जाय, बाहरी पदार्थोके लोभादिक्र कषायोके रंग इनका परि- 
त्याग हो जाय, मैं कुछ नही हू तो उसे वहा सब कुछ मिल जायगा । जो कुछ चाहता उसे 
तो कुछ नही मिलता और जो कुछ नहीं चाहता उसे सब कुछ मिलता है । तो ससारके ये 
सुख इन्हें न चाहे तो उसे स्वरंव मिल जाय । एक सेठ था । उसकी हजामत एक नाई बना 
रहा था, तो जब छूरा उसके गले तक पहुचता था तो सेठ घबडाता था, श्ररे श्रव तो हम)री 
जैन इस नाईके हाथमे है, सो डरते हुएमे बहु कहता जा रहा था कि देखो नाई जी तुम 
त्मारे बहुत बढ़िया हजामत बनाना, हम तुम्हे कुछ इनाम देंगे'*' अच्छी बात । जब हजामत 
पेन चुकी तो बददमे सेठ एक अठ्च्नी देने लगा । तो नाईने कहा -मालिक हम श्रठ्त्ती व 
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सेगे। हमें तो प्ापने कुछ देनेको कहा था सो हम कुर्ला ही मेंगे ।***भ्रच्छा रुपया ले लो | 
"' नही लेंगे ।/ ५) ले द्ो,'“नही लेंगे ।/"१०) ले ज्वो, "नही लेंगे । सेठ बढ़ा हैरान 
हो गया, कहा-- प्च्छा जरा; हमको प्यास लग गई है, उम्र आलेमे जो दूधसे भरा गिलास 
रखा है, उसे नरा उठाना, हम दूत पी लें, फिर तुम्हे कुछ इनाम दें। सो नाईने श्रासेमे रखा 
गिलास उठाया तो कया देखा कि उस दूधमे कोयलेका एक टुकडा पठा हुप्रा था, तो उसे देख- 
कर मट बोत उठा--झरे झेढ की इसमे कुछ पढ़ा है ।*” कुछ पडा है ? “"हां कुछ पडा है | 
“इच्छा तू उस बुछिको उठा ले, बुछ की ही तू तो हठमे था। तो कुछकी हठमे उसे बबा 
मिला ? कीयला । तो जेसे वह नाई छुद्ध को प्राप्तिके लिए श्रटकता था तो उसे फल भिता 
कोयला, ऐसे ही ये जगतके प्राणी इन प्रसार प्रत्यन्तच भिन्‍न परद्रठ्पोमे प्रगनो प्रटक्क करिए हुए 
है, इनसे मेरा तुछ सम्बध नही है, इनके पीछे प्रटक रखनेके फलमे कुछ भी लाभ मे मिलेगा । 
ऐसा जानकर इन प्रसार शिन्‍न परपदार्थोत्ति ग्रपने श्रापको विविक्त रखना, तिराला निरखना, 
मह है अपना एक सम्यफू पोरुष । तो भाई प्रमाणसे परिचय करें, नयोसे परिचय कर भौर 
जिस नयसे श्रपने भापके स्वभावका दर्शन हो प्रौर भपना घवम हो उसे मुख्य बनायें, शेष 
नयोवंग भोण बना लें । इस तरहको वृत्तिसे घमंसाधना होती है । यह तो है एक परिचयात्मग् 
जर्मकी वेत्ति । एक होती है क्रिया । भगर शुभ प्रवृत्ति करें तो प्रशुभ प्रवृत्ति दूर हो जायगी 
नहीं तो शुद्ध तो है नही, छुभका भाव नही, तो भशुभमें ही जीवन जावेगा । इस समय तो 
शुभ प्रवृत्तिमे लगें, कर उसमे अटकें नहीं | लक्ष्य भषना सही बनायें, हमे जिस तरव सक 
जाना है बही हमारा लक्ष्य है, वही शुद्ध तत्त हमारी चीज है। यो परिचयात्मक भोर क़रिया- 
समर इन दोनो प्रकारोसे श्रपनों धमसाधना करें भ्रोर पाये हुए इछ दुर्लभ मानव जीवयको 
घ्रफल करें । 


दूध फककनम्ज, 5 धाबाकल्तयन्‍कन्पकलज, 


(३) 


(१७) प्रमाण झौर नयके स्वरूपका स्मरणख--कल यह बतलाया गया था कि 
प्रमाण झौर नयसे वस्तुका परिनय होता है । तो साम्रान्यतया प्रमाण और नयके बारेमें 
मुछ चर्चा हुई थी । अब उसी बे ही विशेषरूपसे सुनो । प्रमाण कहते क्सि कि बस्तुके 
विषयमे पुरी जानकारी हो । हर नयसे, हर दृष्टिसे पूरी नानकारी होनेका नाम है प्रमाण । 
हो प्रमाणका दूसरा नाम है सम्यश्शान सबलादेशी मायने जो समस्त नयोकते समझे भौर 
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सवविलोकन याने पदार्थमे रहने वाली समस्त विधियोका प्रचलोकन करे यह सब कहलाता 
है प्रमाण । भ्रच्छा भोर नयोमे कल बताया था ना-(!) द्वव्याधिक, (२) पर्यायाथिक । वस्तु 
घदा रहती है भोर क्षण क्षणमे बदलती है। इतना तो है ना सब वस्तुप्रोमे कोई माने कि 
बस्तु सदा रहे धोर क्षरा'क्षएणमे नई नई शध्त्रस्था न पाये तो वह वस्तु ही नही । उद्याहरणमें 
एक भी बता दो कि जो है सो है, पर उसकी अ्रवस्था नहीं बनती, उत्पाद व्यय होता, ऐसा 
बुछ भी नहीं हैं श्रोर कुछ सोचेंगे तो घह कल्पनासे सोचते होंगे भौर ऐसा भी कुछ नही है 
किजो नित्य न हो प्रोर कुछ उत्पाद व्यय हो, ऐसा भी कुछ्ध नही है। है वस्तु भौर सदा 
रहती है भोर शपने भपने समयमे प्रपनी अपनी श्रवस्था बनती है। तो दो चीजें हुईं ता, 
शो सदा रहे सो द्रव्य श्ौर जो समय समयपर नया नया बने सो पर्याय । तो द्रव्य हो 
जिसका प्रयोजन है, द्रव्यपर जिसकी हृष्टि हो उसे कहते है द्रव्याथिकनय शोर पर्यायपर 
जिसकी हृषि हो मायने पर्यायकी मुख्यतासे जानकारों की जा रही हो उसे कहते हैं पर्याया- 
पिकनय । 

- (२८) द्रव्याथिफनयके कुछ श्रदर्शान्न्नर--द्रव्याथिकतय, भूताथथंनय, घुद्धनय, परम- 
एृंद्ध निश्वयनय । ये बुछ थोड़े थोदे भ्रन्तरको लिए हुए हैं, बाकी सब एकार्थवायक शब्द 
हैं, वह थोडा थोड़ा प्रन्तर है ? यह बहुत गहरी चर्चा हो जायगी । जैसे मानो भरताययंनय जो 
पहज शुद्ध निरपेक्ष प्रखण्ड स्वभायकों जाते सो भूतार्थनय । प्ब देखो भुता्थनय झोर छुद्ध 
भव । दोनोका यद्यपि एक ही प्रर्थ है, फिर भी उनमे ऐसा जानना चाहे तो भूताथथ॑नयसे 
प्रोर स्वच्छ है शुद्धनय, जिसकी श्रन्‍्य बुछ कल्पना ही नही है, फेवल लक्ष्य ही होता है, 
प्रखण्ड तत्त्व है, भाई जैसे कहते ना वह देखता हैं, वष्ठ तकता है | तो देखना भोर तकना 
घ्नमे कुछ फर्क है ना ? दिखना नाम है ,चौड़ा दिखनेका झौर तकना नाम उसका है जैसे 
धच्चे लुक छिपकर किसी दीवालके छिद्रसे देखते हैं। तो जितने शब्द हैं वे एकार्थवाचक है, 
पर उनमें प्रन्तर होता है सूक्ष्म हृष्टिसे | जैसे काय, देह, शरीर, तन प्ादिक ये सब एकार्थ- 
बाचक हैं, इस शरीरके हो ये सब नाम है, पर सूुक्ष्महश्सि देखें तो इन सव शब्दोके प्र 
शुदे-जुदे हैं। प्रच्छा ध्ब प्लाप इन शब्दोमे फ्के सुनो देह, जिसका परमाणु बढें सो देह । 
पहाँ वूदोके शरीरको देह न बहेगे । शरीर जो णोण शीर्ण हो सो शरीर । यहां बच्चोके 
'शरीरकों शरीर नही बोलेंगे । तन जो फैला हो सो तन ॥ तो इस तरह इन सभी छब्दोके 
भर जुदे जुदे है भ्लोर नाम है एक ही चोजके तो नयोका इतना सूक्ष्म भ्रध्ययन होना चाहिए 
कि सबके पन्दर देखे द्रव्याथिकनय, भूताथेनय, शुद्धनय, परमशथुद्ध निश्चयनय । है करोड 
:*रीव एक ही बात, मगर उनसे भी. सुक्ष्म हृष्टिसे प्रच्तर पाया जाता है । 
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(२६) द्रव्यायिकनय, पर्यायाथिकदय व उपचारक्ा विषय--अभी सूक्ष्म अन्तरको 
चर्चा तही करके सामान्यतया देखो यहाँ जीवके एक भ्रमेद भावकों जो ग्रहण करे वह है सब 
द्रव्याथिकनय, भूतार्थनय, शुद्धनय, यह झभेद विषयक्र है। जो भेद करे सो पर्यायाथिकनय 
प्रभुवार्थवय । श्रशुद्धनय, व्यवहारनय, ये सब पर्यायवाच्री शब्द है, पर इतना समम लेना 
कि जितना नयबल है वह सब सत्य है, क्योकि ये प्रमाणके श्रश हैं, ये वस्तुका यथार्थब्रोष 
करते हैं । केवल उपचार भिथ्या होता है, उपचारमे वया फर्क है ? उपचारमे मो भिन्‍नोंका 
फ्रारकत्व ग्रादि कहा जाता है । मायने जुदे जुदे पदार्थ है और उनमे सम्बन्ध बनावें, यह 
इसका करने वाला, यह इसका भोगने वाला । यह इसका मालिक यह उपचारनय हो गया । 
तो उपचार नयमें तो भिन्‍न 'बलृत्व होता है इसलिए वह भिथ्याः है । भले ही समभानेके 
लिए तो समझो उससे निमित्तका बोध होगा कि इस कार्यमें इसका निमित्त है, लेकिन 
नि्ित्त करते है दूमरेका परिणमन यह बात नहीं बनतो और यह.कहता है उपचार इमलिए 
उतयार भिथ्या है, पर निश्वय और व्यवहार ये दोनो सम्यक्‌ है। बहुत बार समझाया है 
कि व्यवहारका प्रयोग दोनों जगह होता है। प्रभाशका प्रशरूप व्यवहार इसे भी व्यवहार 
घोलते और उपचाररूप व्यवहार इसे भी व्यवहार बोलते तो यह समझ बनानी होगी कि 
व्यवहार जहा मिथ्या कहा वहाँ कोन सा व्यवहार लिया ? उपचार वाला व्यवहार लिया 
यां प्रमाशाशरूप व्यवहार लिया । 

(३०) निश्चयनय व व्यवहारवयकी प्रमारपांश रूपता-ये दोनो नय निश्दयनय व 
व्यवहारतय प्रमाणरूप सम्यक्‌ श्रुतज्ञानके श्रण है । तो जो प्रमाणके अश है, वे सत्य हे 
प्रमाण सत्य है तो नय यह भी सत्य है याने नय सदश है। जैसे कहा समुद्र ग्रौर बद । 
समुद्र बंद होती है ना ? तिनकामे बूंद उठाया भौर पूछा कि बताओ्नो यह बू द समुद्र है 
या असमुद्र । याने समुद्र हे या समुद्र नही है तो बनाझ्रो श्राप लोगोकों उसवा उत्तर देनेमे 
प्राफत झा गई कि नहीं ? शब अगर कहते हैं कि यह बूंद समुद्र है तो फिर नहा लो उससे 
पर अगर कहे कि समुद्र नही है तो फिर वह बूंद असमुद्र हो गया। तो ऐसे भनभिनते 
बूंद भी मिल जायें तो भी वह समुद्र वही हो सकता । कही अ्रसमुद्र असमुद्र मिल मिलकर 
समुद्द वव जायगा ? झजीव झ्रजीव मिलकर जीव बन जायगा क्या ? तो जो समुद्रक्ी वूद है 
बह सपुद्र है कि असमुद्र ? तो जैनशासन उत्तर देता है कि सम्रुद्राश है समुद्र है तो नहावी 
फिर और अभमुद्र है तो ऐसे अननिनते यू द॑ मिल जायें तो भी समुद्र नहीं बन सकता । तब 
बंता है ? समुद्राश है । ऐस ही नयके बारमे समझें चाहें द्रव्याथिकनय हों, पर्यायाथिकनय हो, 
तनप्चयतय हो, व्यवहारतय हो । यह बताग्नो कि यह व्यवद्ारवय श्रमाएं है कि श्रप्रमाग! 
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' इस वही समस्या झ्ायगी,। श्रगश कहो कि प्रमाण हैं तो लो नय हो प्रमाण हो गया । नयसे 
'ही' पूरी बात जान ली | प्रमाणकी क्या जरूरत ? कोई कहे कि श्रप्रमाण है नय । तो बहुत 
से नय मिला दिया तो भी बह प्रमाण नहीं बने सकता। अ्रप्रमाणका मिलाव प्रमाण कैसे 
' बन जायगा ? तो क्‍या उत्तर दिया जाय कि नय न प्रमाण है न ध्रप्रमाण । किन्तु प्रमणांश 
है। तो प्रभाणांश होनेके कारण निश्चयनय पश्रोरं व्यवहारनयकी समीचीनता एक समान है। 
क्रेवल' एक उपचार जो भिन्न-भिन्न पदार्थोें सम्बन्ध श्रौर कारकत्व बताता है तो जिस भाषा 
में बोला उसीमे समझे तो उसकी वहूं मिथ्यापन है। तो यह उपचार इन नयोसे प्रलंग 
श्ीज है, यह रूढ़ि कहलातो है, येह लोक रूढि है, जैसा लोकमे बोल दिया उसके प्रनुसार 
इसका चलन है. इस कारण उपचार मिथ्या है| अ्रब इतनो बातें श्रा गई निश्वयनय व्यवहार 
मय ग्रोर उपचार । उपचार भी सगमे लदा, नय नही ह उपचार मगर लोकरूड़ि चलती है । 
तो निश्वयनयका प्रथ॑ क्या है ? यह अभेद विषयक है जो अ्रभेदको विषय करे, एकको विषय 
करे वह है निम्रचयनय प्रौर व्यवहार नय कसा ? वहां दो विषय हैं भिश्न कारकत्व, भोौर 
. प्रभिन्‍तका रकत्व । प्रजिन्त कारकत्व निश्चयनयका भी विषय है । जो एक हदृष्टिमे स्‍्रभिन्‍न» 
! कारकत्व है वंहू निश्वयनयक्रा विषय है उसमे भी श्रशुद्धनेश्वयनंयका या शुद्धनिश्ययनतयका । 
' किन्तु ज़ो घटना बताकर निमित्तन॑मित्तिकमाव बताकर उपादानमे कारकत्व दिखाया जाता 
है सो समझो व्यवहारनयका विषय है | नि्ित्तन मित्तिक 'भावका निरंय करें, श्रमुक पदार्थ 
* का निमित्त पाकर यह पदार्थ इस रूप परिंणम गया, ऐसा निर्णय बताना यह वंयवहारनय 
का काम है। प्रग्तिका निमित्त पाकर शरोर जल जाता है,' यह व्यवहारनयंका विषय है 
प्रोर प्रित धर्निमें काम करतो है, हाथ हाथमे काम करता है। ऐसा बताना निश्चयनयका 
काम है, प्रव यहां देखा गया निश्चयनय मिथ्या नही व्यवहारनय । बया ऐसा देखा नही 
जाता ? प्ररिनि मातजका निर्मित्त पोकर हाथ अपनी परिणतिसे जल गया, तो व्यवहारनण 
'ससत्य नही किन्तु सत्य है । जैसे भझरिन हाथकों जलाती तो यह भिन्न कारकका प्रयोग हो 
गया यह मिथ्यां हो गया, पर निर्मिसनैमित्तिक भाव मिथ्या नहीं। कोई कहे कि मिथ्य! 
है तो ऋट उधके हाथपर भ्रेग्निकी चिनगारियाँ घर दो, बस वह कह देगा कि हाँ मिथ्या 
नहीं है । 
''... (३१) मयोकि प्रयोगमें प्रयोजनक्ता दशन--वात यहाँ सब प्रमार्णाशकी चल रही है । 
तो प्रयोजन निरखना है। प्रयोजन क्‍या है ? स्वभावदर्शनका प्राश्रय.। स्वेभावदशेन करें । 
'ब्पवशारनंयके श्रयोगमे भी स्वभावदर्शेवकी ही पद्धति बनावें निश्चयनयक्के प्रयोगमें भी स्वभाव- 
दश्शनकी पद्धति बनानें। मैं ज्ञानमात्र हूं । भोर, देखो भाई कर प्रयोग क्रमी-कर्ी परपर कही 


दे ४ सहजातनन्‍्द अस्तु-क्थ्य अवचचनत 
बंठकर, ,एक निरन्तर घारा प्रवाह, ऐसा मनमे मनन करे कि मैं ज्ञान ही ज्ञान हूं... शानगांत्र 
टू. । शानसिवाय कुछ नदी हू। ज्ञान ज्ञान जम रहा, 'जगमग हो रहा, बस वही मेरा कर्तापून 
गही मेरा भोक्तापन, ज्ञान ही स्वरूप है भेरा | शान सिवाय कुछ नही | जब"कोई बढ़ी निर्त। 
; हो नातो. है, .कोहै जड़ा कष्ट मानने लगता है किसी बात पर भी उस समय अपनेमे ज्ञानमात्र 
ध्वर्पमे निहारने नलता हैं तो सारे श्रकट टल-जाते ;हैँ एक श्रोपप्ति यह भी कर 'लो।। कसी 
ओषधि कि प्रपनेक्रो यहू -मान लेना कि मैं देहसे भी निराला केवल ज्ञ।नस्वरूप हु॥ मात्र ज्ञान 
ज्ञान रुप.हु। बहुतसे कह मिट जायेंगे, अब इसमे क्या दूसरोपर क्रोध ,करना£ क्या दुसरोमे 
श्राणा करना । सारी समस्‍यायें हल हो जाती हैं जब कि अ्रपनेको ज्ञानम्रात्र 4 रूपमे (विश्वास 
. किया जाय, मैं-ज्ञानमात्र हू, इस प्रत्ययमे-सारी समस्माका समाधान, हो जाता है ६ तो वयजन- 
हार का विषय बल्लाया है “भेद, यहाँ भी प्रयोजनका' प्रवेश है,तो प्रखए४: श्रोर उसके भिद कर 
लो । समयतारफो ७ वी गाधामे बताया गया. है कि 'ववहारेणुवदिस्सइ+ जीवस्स चरित दर 
 गाणं! । स्पष्ट बताया है कि यह तो बात दूर जाने दो, कि श्रात्मबोध होवेकी वजहसे अ्रशुद्ध है 
धरे प्रात्मामे दंत ज्ञान चारित्र ये भी व्यवहारसे कहे जाते, लेकिन यहा कोनसे' शुद्धकी बात 
श्रल रही है ?-द्रव्यशुद्धि मायने वह वस्तु जो समस्त परसे रहित है और भपने झ्रापके स्वहृप 
में तन्मय है ऐसा एक चस्तुको देखकर कहा जा; रहा है कि उससे तो गुण भी नहों। (पर्याय 
- भी नजर नही आता, केवल वही एक झखण्ड विषय नजर प्राता है । तो देखो यह प्रमेदकी 
धोर चले तो यह ,हो गई निश्चयकी पद्धति श्रौर भेदकी भोर चले' तो: यह!हो गई अ्यवहारको 
पद्धति । तो व्यवहारतयका विषय भेद है श्रव देखो भेदकी बातका आधार-लेकर प्रनेक, विषय 
बताये गए है 4 शानगुण; दर्शतगुण, चरित्रगुण श्रादिक रूप ये भेद झाचाय॑ संतोने किस प्रकार 
से बताया है हम उन्हे भ्रसत्य न कहेगें। वे प्रम*णके: प्रश्न:तो भ्रागम हैं ।95० बे 
रा (३२) प्रागमवाक्योक्ती समीचीसता--एक बार, ज़बल़पुरका ही कथानक है, हम भी 
थे दसलक्षणके दिनोसे जब ,श्री बढे वर्णीजीका वहाँ चातुर्मास था| वहाँ. पर-बहुतसे पढित ने 
वो सभीको पढ़नेके लिए.अ्रष्याय बाँट दिये गए, किसीको -पहला, किसीक़ो दूसरा किसीको चोथा, 
किसीको ४. वाँ। तीसरा .प्रध्याय- रह;गया, उसमे धान रकोका/ब/शन, ,उसको किसीने न लिया 
तो श्रन्तमे हमारे गुरू जीने कहा भ्रज्छा मनोहर तुम इस तीसरे, भ्रध्यायको ले लो + ज़ी हमने 
कहा ठोक है ले लेंगे। सो दो द्विन बाद. तोसरा भ्रध्याय' प्रढ़नेका नम्बर-हमारा झाग्रा तो हमने 
पढ़ा । तो प्‌ हिल ही यह, बता दिया कि देखो, जुसे ,सुत्रज्जीको बड़ी भ्राध्थासे ,वेखते हैं किर्सी तरह | 
सुत्र पढ़रेके . बाद श्र, चढ़ाते. हैं, ना हाँ चढ़ाते हैं.$:तो समग्र[्सृत्रजीका :पाठ:करके भी 
प्र्भ बढ़ाते, तो कई प्रत्येक भ्रध्या्रपर अर्घ चढ़ाता है भरीए कोई हत्येक झूतपर। 8 चढ़ामे .पो 
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बहा घढ़ाया णा सकता है। इस सूत्रमे नंरकोके नाम बंताये हैं--रघ्नशक्क रावालुंक पद्ुुघुमत- 
भोमहातम:प्रभाभूमयों घनाम्बुवाताकाश प्रतिष्ठा: सप्ताउघोडघ: । श्रागममे बताया कि धात नरक 
है।' इस सूत्र को झांगममे बताया तो यह सूत्र भी पृज्य है, प्रत्येक प्रागस वाक्य पृज्य है। तो 
पहु-भेद किसने बताया ? व्यवहारनयने । झौर उसकी ही कझणासे हम निश्चय नंयके विषय' 
को जाननेमे समर्थ हो सके तो यह तीथप्रवृत्ति है | भ्रमृतचन्द्र सरि कहते हैं कि 'जई जिणमये 
पबज्जहू ता या ववहारणिच्छये मसुषए ।! याने निरचयनय व्यवहारनय अ्रगर जिनेमतकों सही 
जानना चाहते हो, और तत्त्वका परिचय करना चाहते हो तो इन दोनो नयोको'न छोड़ो 4 यदि 
निश्चयनय छोडा जाय तो: तत्व खतम हो जायगा श्रौर व्यवहारनय छोड़ दिया तो तीर्थ खतम 
ही जायंगी । तीर्थेके मायने ऐसी परम्परा चंलना कि जिससे घरके ये छोटे छोटें बच्चे भी 
फायदा उठायें, भ्रागे और जो हो वे भी फायदा उठायें । वर्तमानमे भी श्रापकी समझ बन सके 
उसे कहते है त्तीथ । तो तीर्थकी रक्षा'करने वाला है व्यवहारनय और तत्त्वक्रा श्रन्तः परि- 
घय कराने बाला है निश्चयनय । वो घताया है कि दोनो ही हमारे हितकर हैं उन्हे मत छोड । 
ध्यवहारका विषय है भेद, उसका यह निम्मित्तन॑मित्तिक भाव सम्बंध बताना यह व्यवहारका 
विषय है। यहाँ तक तो हुई सब सम्पग्यानकी बातें, झव उससे ग्रलग रह गया उपचार । 
सोकिको रूढिसे उन्ही णब्दोमे समझे तो उपचार मिथध्या होता है । उपचारमें कितनो-कितनीं 
बातें लोग बोल देते. हैं, घोका घड़ा, यह मेरा यह भ्रन्यका, यह उपचार कथन है । यो नही है 
प्रतः मिथ्या है । इस तरह प्रमाण नय भौर उपचार, इनके स्पष्टीकरणमें विवेचन चला । 


7; 
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' है (४) 

( ३३ ) नंथोंके प्रयोगेमें धर्मपालनका प्रयोजव--धर्मके बिना भ्पना फोई शरण 
पहाई नहीं है ।' जगनमें 'हृश्यमान जितने पदार्थ हैं वे मिराले है, उनसे मेरा कुछ 
पम्बन्ध 'नहीं ।' उनसे मेरी कोई' हानि नहीं, एक घर्मपालन ही इस जीवका शरण 
है। यह बात बहुत सक्लेपमे कह रहे हैं। प्ात्माका धर्म है आत्माक्ा स्वभाव । धर्म करने को- 
पोज नही है । धर्म तो प्रपने' अ्राष ही आ्रात्मामें मोजूद है, श्रन्तः प्रशाशभान है । उस घ्म 
"२ हृष्टि देना 'यह ही घर्मपालनः कहलाता है ।- तो घर्मद्ृष्टि कहो, स्वभावहेंध्टि कहो यह ही 
पका पुरुषार्थ कहलाता है । तो यह धर्महष्टि हमे आगमके प्रत्येक शब्दसे मित्र सकती हैं । 
गश्तोमे: कितने हो नयोके प्रयोग किए मए हैं, जिनमे से चार "तय रखें लीजिए । पेरमशुद् 
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निश्चयनय, शुद्धनिश्वयनय, प्रशुद्धनिश्वयनय शोर व्यवहारतय । इसका मतलब समभिये' 
परमशुद्ध निश्चधनयका अर्थ है- अखण्ड एक वस्तुस्वभावक्रो प्रखना, शुद्धनिश्वयनयका प्रथ॑" 
है कि वस्तुकी शुद्धपर्याय ही देखना, उस ही मे हुई है ऐसे एक्त्वपूर्वक देखना शुद्ध, निश्चय ' 
है । भोर वस्तुमें भ्रशुद्ध पर्यायको एक्त्व, पद्धतिसे देखना प्रशुद्ध निश्चयनय है । किन्तु पर * 
पदार्थका नाम अभी ने लेना । जानें अशुद्ध पर्यायको मगर पर पदार्थंक्री अपेक्षासे न जाने ।' 
प्रगर परकी भ्रपेक्षा रखकर जाना तो ,व्यवहारनय बन 'ग़या । भ्रशुद्ध निश्चयनय, जैसे सामने 
दपंण है श्रोर सामने मानो कोई दो बालक खडे है तो उन दो बालकोका प्रतिबिम्ब दपरामे 
प्रा गया । भ्रब चाहे तो इस तरह देखलें कि उन बरालकोंका निमित्त पाकर दपणामे प्रति-, 
बिम्ब हुआ झौर चाहे मात्र दर्पणको ही देखलें, यह दर्पण ऐसा प्रतिबिम्बित हुआ, यह दर्पण 
प्रपने मे अपना भ्राकार रख रहा, बाहेइस तरह देख लें। तो,पर पदार्थका नाम लेकर' 
निमित्त बताकर देखनेका नाम है व्यवहारनय श्र उस,ही द्र॒व्यंको देखकर उसमे भशुद्ध 
पर्याय देखकर उस ही में देखे तो इसको बोलते है ग्रशुद्ध तिश्वयनय । तो ये चार नय हां ' 
गए जिनमें सत्र पर विचार करें तो स्वभावहष्टिका प्रयोजन सब नयोमे मिलता है। 

(३४) रुर्व नयोंका प्रयोजन स्वभावको हृष्टि कराना--परम हुद्ध निश्चयनव प्रसलण्ड/ 
बरतुको स्वभावकों जो परखे सो परम छुद्ध निश्वयनय है। यह तो साक्षात्‌ स्वन्ावहृष्टिका 
साघन बन रहा है क्योकि इसका विषय है श्रृण्ड एक स्वरूप। तो परमशुद्ध निश्चयनय तो' 
साक्षात्‌ एक स्वभावहष्टिका काम करा देता है। श्रब शुद्ध निश्वयनयको देखो, शुद्ध निश्चय- 
नयमे कया जाना कि प्रभु केवलज्ञानी है। प्रभु द्रव्य जो विशुद्ध प्रात्मद्रव्य है. उसमे देखो 
केवलज्ञान श्रोर कुछ नहीं परखना कि किस कमंके क्षपसे होता हैं। कोई बात परकी न 
देखना । शुद्धपर्यायकों देखो तो यह कहलायगा शुद्ध निश्वयनय । इसमे श्रपने स्वभावकों देखें 
पौर उसीमे उसकी सहज शुद्ध भ्रवस्थाको देखें तो एक ही द्रव्यको देखा गया, भ्रन्य द्रव्य तो 
नही देखा गया | तो जब प्रन्य पदार्थ ख्यालमें नही है तो,व्यक्त विकार न बनेगा और जहाँ 
व्यक्त विकार नही बनता वहाँ भ्रव्यक्त विकार काल पाकर: उसका मूल नष्ट होनेपर स्वय' नष्ट 
हो जाता है । जितना उपदेश है वह बुद्धिप्वक काम जो ' किया जा सकता उसका उपदेश' 
है । तो शुद्ध निश्चयनयके विधयमे ऐसा स्वभाव हृष्टिका ग्रवसर भाता.है, प्रव तीसरी लो 
स्थिति श्रशुद्ध निश्वयनयकी । यह वस्तुमे ग्रशुद्धपर्यायक्रों तो देखता है मगर निमित्त, पाकर 
हुआ यो परकी हृष्टि नही करता पर द्रव्यपर दृष्टि ,तहों रखता तो वहाँ भले ही देखें कि' 
जीव सभी है, देखा तो है विकार, फिर भी यदि परद्रव्यको निमित्त न बनावें, यहाँ परका 
प्लाश्रय न करें तो ये विकार भी इसमे ठहर नही सकते हैं । तो भ्रशुद्धनिश्वयनयसे भी चूँकि 
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बहा निमित्तका वहां निकल्प नही है तो वह भी स्वभावहष्टिका साधक है । प्रब व्यवहार 
नय देखिये --व्यवहारनयसे जाना कि कर्मविपाकका निमित्त पाकर जीवमे प्रशुद्ध दशा हुई 
हैं तो ऐसा जाननेसे यह उमंग उठती है कि परभाव मेर। कुछ नहीं, विषय कषाय मेरा कुछ 
तही । में तो इनसे निराला एक चेतन्यस्वह्प मात्र हु ( व्यवहारनयका तो प्रयोजन है भ्रशुद्ध 
का निषेघका कर देना, बाह्य तत्वका हटा देना और निश्चयका भी प्रयोजन है लक्ष्यभूत 
प्रतस्तस्वमें हृढ़ता बना लेना । तो यो व्यवहारतयसे भी स्वभावहृष्टिको शिक्षा मिलनी है । 
पे परभाव मैं नहीं । मैं तो सहजशुद्ध ज्ञानमात्र हु। यो इन नयोका विवेक पुर्वक प्रयोग 
करनेमे जन शासनका सार था जाता है। यह बात समझना कि स्व्रभावहष्टि होता सर्वोपरि 
उपादेय तत्त्व है ।॥ तो स्वभावहृष्टि कंसे बने, उसका दर्शन इस निबंधमे श्राया है (५ परभाव 
को निषेब करके स्वभावहष्टि बनावे और स्वभावकोी विधिमे लेकर उसकी दृष्टि रखकर 
स्वभावटृष्टि बचावें | स्वन्ावदर्शन हो एक धर्मपालन है । 

(३५) विशुद्ध दृष्टिका श्रतोक्रिक बल-अब कोई कहे कि हमे तो स्वभावदर्शन 
होता रहता है । तो स्वभावदर्शन होता है प्रौर उसके विषय कषायोमे अन्तर नहा श्रा पाया 
पहू.बात तो बडे ग्रचरजकी है + जिसको स्वभावदर्शन होता है वह यहाँ वहाँकी बातोमे भठ- 
बता नही, किन्तु अपने निर्णायके अनुसार ग्रपने लक्ष्यमें ही ध्यान रखता है। नयोंका प्रयोग 
यदि विधिवत न हो तो उस उपदेशमे भलाई नही रद्द पाती 4 तो नयका प्रयोग बहुत समाल 
कर करना धाहिए ग्रोर जिस नयसे जो बात कही है वह मुख्य लक्ष्ममे होता चाहिए, पर 
प्ाथ ही एक प्रतिपक्षनय गौण रूपसे इथके परिचयमे रहना चाहिए । अगर प्रतिपक्ष नयका 
विध्त् साथ नही लेते तो जो कहा जा रहा है कि उस नयसे सत्य है तो भो अतिपश्षतयका 
भज्ञान होनेसे भ्रसत्य है । हम ग्रापको दृष्टिका महान बल मिला हैं। वह भी और कहाँसे 
प्रकट होता है ? कहांसे साहस जगता है ? वह जगता है तो बस इस स्वभावहष्टिसे हृष्टि 
बलसे । किसीमे शरीरका बल अ्रधिक नही है, पर हिम्मतका बल है तो वह अपनी गव्जिय 
भाप्त कर लेता है । क्िसीके शरीरमे बल अधिक है, पर साहसका बल नही है तो वह 
विजय नही प्राप्त कर सकता । ऐसे ही अपने आ्रापमे मैं किस स्वभावहूप हू ऐसा हृष्टिका 
पल न मिले तो हमारा उपयोग बाहर ही बाहर घुमता रहता है। हम ठीक ठिकाने नही 
प्रा पत्ते । हृष्टिबल एक बहुत बडा बल होता है । गुरु जी एक कथा सुवाते थे कि एक था 
बनियाका लड़का और एक था क्षत्रियका लडका । सो बनियाका लडका तो था खूब हृष्ट पुष् 
पोर क्षत्रियका लडका था क्मजोर । दोनोमे हो गई कुस्ती तो पहले तो बनियाके बच्चेने 
मेट उसे गिरा कर दाब दिया, पर नीचेसे क्षत्रिय बालक ने पूछा कि सच बताझ्रों तुम क्रिस 
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जातिके हो ? नो उसने बताया कि में बनियाका बच्चा हू । श्रव तो क्षत्रिय बालकमे वहाँ 
ऐसा व्रल प्रकट हुप्ना कि उठकर उस बनियाके बालककों भट उठाकर फेंक दिया ।' बयो फेंक 
दिया, ? उसने सोचा परे कहाँ तो में क्षत्रिय पुत्र श्रौर कहाँ यह,बनियाका पुत्र । तो मैं क्‍या 
हु, इसका ठीक निर्णय हो जाय तो वह कहलाता है दृष्टिका बल ।- जहाँ दृष्टिबल प्रकट 
होता है वहां घीरता, समता, शान्ति सत्र कुछ बन जाती है । । भी कब प्रकट होते है, जब 
एक प्नपने घद्ध सहज स्वभावकों जान लिया जाय कि मैं यह हु'।', यह एक बात बतायो जा 
रही है प्रौर- सुनकर कोई ऐसा न मानले कि मैं सवंथा ऐसा ही हू शुद्ध बुद्ध, निरक््जन । नहीं 
तो वह घोखा खा णायगा । कोई किसीको दगा नही देवा, व्योकि किसीको किसीके साथ दगा 
देनेका प्रयोजन नही, किन्तु भपनेकी सुख शान्ति मिले, इसका, प्रयोजन है । देखो--जीवनमे 
धघीरता हो तो लाभ मिलेगा, गम्भीरता हो तो लाभ मिलेगा । जरा जरा सी घटना देखकर 
घर गृहस्थीमे श्रनेक बातें उत्पन्न होती हैं, उनको देखकर दु,खी होनेसे झ्राख़िर कुछ लाभ न 
मिलेगा । उनके पीछे प्रधीर बननेसे कुछ लाभ न मिलेगा । सब स्थितियोमे अपनेमे घीरता 
रखें । घीरता कब रखी जाती है जब यह ज्ञाता हृष्टा बने । जाननहार बने तब घीरता प्रकट 
होती है भर उसके साथ उसे शान्ति प्राप्त होती है । यह बल मिलता है सम्यक्‍त्वके प्रतापसे । 
(३६) सम्यपत्वकी श्रेयस्करता--सम्यकत्वके समान णगत्तमे श्रेयस्कर, कुछ नही है 

प्रोर मिथ्यात्वकके समान जगत्तमे श्रश्नेयस्कर कुछ नही है। श्रव तक इस ससारमे भ्रमते भाये 

इसका कारण है मिथ्यात्वका प्रताप । यह जीव न जाने किस किस परभावमे झपने प्रात्मस्व- 

भावका विध्वास बनाये रहता है। में मनुष्य हू, श्रमुक जाति कुलका हु, मैं यह धर्म करने वाला 

हू, में ब्तत करता हू, उपवास करता हूँ, इस श्राशयमे मिथ्यात्व पडा हुआ्ना है । भ्नरे ब्रत पालन 

करते हुए भी ज्ञानीके यह विश्वास रहता है कि मैं तो एक चैतन्यस्वरूप मात्र हु । पर उस 

चैंतन्यस्वरूप मात्रको पानेके लिए जो कदम बढ़ाई जाती है वहाँ यह सब सहज ,बात हो रही 

है । तो जिसने अपने झापके सहजस्वरूपका निशंय बनाया उसमे धीरता प्रकट होती है | देखो 

एक झादत बनायें कि सबको क्षमा करनेका भाव रखें । जिन अ्रपराधोसे, जिन' बातोसे हमारा 

कुछ नही बिगडता ऐसे ही कुछ बातोको लेकर क्रोध उत्पन्न करना । श्ररे कोई उपकार सघे 
तो क्रोध करले, वहाँ भी. ज्ञानी जीव समझता है,सब कुछ कि यह करना पड रहा है, पर मेरा 

'स्वभाव करनेका नही । जिसकी दृष्टि इतनी विशुद्ध है कि मैं तो कृतक्ृत्य हू, मेरे करनेकेः लिए 
कुछ नही पडा । मैं किसी परमे कुछ कर सकता ही नही हू । होता स्वयं जगत परिणाम, मैं 

जगका करता वया काम? ? मैं हु श्ोर अ्रपनेमे अपना काम करता चला जा रहा हूं | मैं कभी 

किसी दूसरेका काम नहीं करता | वस्तुस्वरूप ऐसा नही है कि परपदार्थंसे किसी श्रन्‍्य पदार्थ 
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को कुछ मिल सके । तो जेब में पेरमे बाहर कुछ कर*नहीं सकता तो उस  करेनेका विकलय 
ही छोड दे | यह है अ्न्तरात्माको 'स्थिति। बस कहते हैं ता कि जो एके ही काम देख ले बेह 
तो विजयी बतता है श्रौर एककों छोड दूसरोक्रो ही लेनेके लिए प्रयास लगाये तो वह भटकता 
ही है । देखी एक अज्ञान मिटा 'कि सोरी बंत दूर हो जाती है। अज्ञान रहा तो संब पाप 
उसके सिर मडराते है । ग्रज्ञान'बहुत बडा महापाप है | जैसे कहते है ना कि महापाप न-करो, 
तो पाष न करो इसमे सबसे बडो शिक्षा यह लेनी है कि अज्ञान न रहें, वेस्तुका यथार्थ बोध 
रहो | प्रत्येक पदार्थ केबल अपने स्वरूपमय है । वह है स्वयं उत्पाद, व्यय, प्रौवेय बॉला अपने 
ग्रापमे अपना परिशमत कर रहा है । तो किसी भ्रन्य हृष्टिसे कर्ता कर्मभाव नहों है, हाँ प्रशुद्ध 
पंबकार स्थितिमे श्राश्रयभूत कारण तो होता है मगर परिणमता है यह खुद हो । जैसे नाचने 
वाला नापता है और तबला बजानें'बाला तबला बजता है। वहाँ अ्रगर तबले वाला न बनाये 
तो नाचने वाला नाच नही पाता । 'नाचने वाला अपनी ' परिणतिसे नाचता, नाचता तंबलेकी 
ठुमकसे । तो ऐसे ही कितने ही निमित्त 'हो झ्लोर कार्य बनता है, मगर जों कार्य बना है बह 
केवल उपादानके परिणमनसे बना१ यहां स्वतत्रता देखो, प्रत्येक पदार्थ स्वतंत्र हैं, अ्रपनेमे अपनों 
परिणमन करता हुग्ना च॑ला'जा रहा है । एक हृष्टिसे निरखा जाय तो वहाँ फिर आकलेती 
नही रहती । मैं हू, ज्ञानमय हूं। जानन हो मेरा वंभव है, भ्रन्य पुद्गल मेरा वैभव नेही है'। 
ऐसा जिसके ध्यानभे जग रहां हो उसको फिर प्राकलंताका क्या कार्म है ? स्वंभावदर्शन सर्वे 
पापोका ध्वस्त कर देने वाला है। तो बहुत बहुत अपने मनमे विचार करें कि मैं क्‍या हूं । स्व- 
भाव परिवय बंन जायगा । मैं शुद्ध चैतन्यमात्र हु भीतरमे बात समा जाय उसकी बात केह 


रहे है। तो ऐसे नेतनाम।त्र'निज तत्त्वको मानें कि मैं यह हूं, बस इसके निर्णयवर ही हमारा 
सच्चा कदम उठता है । जी के | 


र 


५ मी 

(३७) नथोंके स्वरूपका पुतः श्रवधारण--कल बतांधा गया था कि परम शुद्ध नि 

एचयनय शुद्ध निश्वयनय, ओर झशुद्ध निश्वयन्यके प्रयोगसे स्वभावका दर्शन प्राप्त होता 

है १ पुनः थोडा भ्रवधारण करें । परम शुद्ध निप्चयनय देखता है प्रखण्ड एक जे गकम्व भाव 

को तो उसमे तो सीधा ही प्र्थ निकला कि परमशुद्ध निश्चयवयसे स्वमेवका दर्शन सुगम 
है ॥ देखो अब भी थोड़ी सर 'कमी है । जिस समण्में परमशुद्ध सिण्चयर्तयक्रा उपयोग है उप 


३६ सहजानन्द यत्सु तथ्य प्रवघन 
क्रालमे स्वभावका दर्शन नही मगर बहुत निकटका है यह नय । स्वभावदशन दह्ोता है निर्वि- 
कल्प स्थितिमे श्रौर जब तक कोई सा भी नयका प्रयोग चल रहा हो तब त्तक प्रनुभूति नही 
है इस कारण श्ननुभवकों नयातीत कहते हैं । प्रमाण, नय, निक्षेपसे प्रतीत कहते हैं। इमसे 
यह जानें कि स्वानुभवके लिए तो व्यवहारनय हैय है, श्रशुद्ध निश्वयनय हेय, शुद्धनिश्वयनय 
हेय है, फिर परमशुद्ध निश्चयनय भी हेय है, बयोकि तय सब विकल्परूप होते हैं । श्रव उप- 
योगिता जाने । सबकी अ्रपनी श्रपनी जगह उपयोगिता है। परमणशुद्ध निश्चयनयके प्रयोगसे 
' त्तो,सत्वर प्राधवत स्वरूप जाना झौर, शुद्धनिश्वयनयके प्रयोगसे एक ही द्रव्यमे शुद्धपरि- 
णतिकों जाना गया, जँसे भगवानमे, प्रभुमे, केवलज्ञान है। फेवलज्ञान प्रभुसे उत्पन्न हुग्रा, 
प्रमुका परिणमन हुआ, प्रभुके द्वारा हुआ, इस तरह एकत्वके परिचयकी पद्धतिसे प्रभिन्‍न 
घट्वारक लेते हुए जो वहां निर्णय बना शुद्धपर्यायके बारेमे वह है शुद्ध निश्वयनय । इससे 
स्वभावदर्शन कैसे होता है ? तो इस नयकी हृष्टिमे श्रन्य कोई द्रव्य तो रहा नही, बयोकि 
निश्चयहृष्टि है। एक ही तत्त्व दिख रहा है, तो श्रन्य द्रव्य निमित्तदृष्टि न होनेसे इनके प्रध्य- 
घचसान भाव व्यक्त नहीं होता, क्योकि वहाँ भ्रध्यवसानके लिये कोई नोकम नही है, 
कुछ भी इसके प्राश्नयमे नहीं। जब प्र७| भगवान की एक निश्चयकी पद्धतिसे भक्ति 
की जा रही है तो वहाँ जो भाव बन रहा है उस भावकों हम ससारका हेतुभूत 
भाव न फ्हेगे, वह प्रभुकी भक्ति है। वहाँ एक श॒द्ध दशाकी निरख हैं। श्रौर उप्त नि रखमे 
बात बन रहो है गुणानुरागकी, स्वभावानुरागकी । स्वभाव दर्शनके लिए एक बहुत सुगम 
पद्धति है कि शुद्धपर्याय देखिये पौर देखिये स्वभाव पर्याय । स्वभावके अनुरूप भाव है सो 
चह स्वभावमे मग्न हो गयी तो स्वभावपर्याय इस स्वभावमे मग्न हो गया | किस तरहसे हम 
शद्धनेश्वयनयकी शुद्ध पर्यायक्ों निरखकर श्रपने स्वभावमें श्राते ? प्रभुती शुद्ध पर्याय 
प्रभुके स्वभावमे गर्भित करके । प्रभ्लुका स्वभाव मेरे स्वभावमे गर्भित कैसे होगा ? यह उप योग 
कर देता है तो इसके मायने यह नही कि वह स्वभाव उसमे भा गया । देखो जब उपयोग एक 
शूद्धपर्यायको देख रहा है तो शुद्धपर्याय श्लौर स्वभावका मेल होना स्त्रभावके अनुरूप होता है 
तो उस प्रनुरूप पर्यायको निरखकर यह जीव पर्यायकी भूलकर स्वभावका दर्शन करता है 
धोर चूक स्वभावमे व्यक्ति नही सो स्वभावका जब सही परिचय हो रहा है तो वहां प्रश्ठ 
घ्यक्ति नजर न भाकर सहजसिद्ध प्रभुका स्वभाव हृष्टिमे रहता है। जहाँ स्त्रभाव दृष्टिमे है 
चहां कार्य प्रभु श्रव नही रहा उपयोगमे । क्या रहा ? स्वभाव । तो उपयोग कहां रहा ! 
निराघार तो रहता नही । स्वभाव तो कोई स्वतंत्र सत्‌ है नही, तब्र वह अपने रूप पड़ता 
है। प्रपने भाप के स्वभावमें ज्ञान जगता हैं और प्रश॒द्ध निश्चयनयके प्रयोगम श्रगर सयत्त 
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प्रयोग हो, यह राग हुप्ा है, इस पात्मद्रव्यसे हुप्रा है। संयत अ्योगके मायने यह है कि वयाध 
को ही नही देखता है, किन्‍्त पर्यायके स्रोतकों देखता है-। वह पर्याव प्रकट कहसे हुई ? वह 
ब्रध्य देखेगा + तो जहाँ वह द्रव्य देखे तो स्वभाव देखेगा | स्वभाव नजरमे ग्राया तो असनेमें प्रा 
जायगा । देखो परमणशद्ध निश्चपनयमे मोड नहों, सीधा स्वभावकों लक्ष्यमें लिया है । प्रोर 
ऋद्ध निर्चयतयमे क्तिनी मोड है ? दो मोड हैं। शद्धनिश्चयनयस देखें--शद्धपर्याय भी हो 
मग्नस्वभावमे प्रौर स्वभाव प्रायगा प्रपनेसि, उनका स्वभाव नही भ्राया । खूब ध्यानमे रखा 
परन्तु स्वभाव वह ओर यह कोई व्यक्तिका प्राधार नही तकता, दस्त तरहस इसमे दो मोडमे 
एपने स्‍प्रापपर भाया और प्रशद्ध निश्चदयनयसे तीन मेडमे प्रपने में प्राय । श्रशुद्ध विश्चथ- 
नयने प्शद्ध पर्याय देखा | भशद्ध पर्यायके स्तोतको देखा ध्ोर श्रोतसे वहाँ स्व्ाव१९ भाषे और 
स्वभावसे निजस्वभावपर प्राय । इस तरह श्राये । ' 

३८) प्रमारपांशरूप व्यवहारके सत्‌ प्रयोगसे स्वभावके दशेनकी उसंग--भब आभात 
के मिव्रधसे ब्यवहारकी बात चल रहो है । व्यवहारतयके प्रयोगसे किस तरह स्वभावदर्शनमे 
ग्रा सकते है । देखो प्रनेक बार बता चुके कि व्यवहारका प्रयोग उपचारमें 'भी होता है प्रोर 
व्यवहारमे भी होता है | वहाँ यह विवेक करना होता कि उपचार वाना व्यवदार तो मिथ्या 
है प्रोर प्रमाणके अंशरूप व्यवहोर सत्य है | प्रमार्णाशरूप ब्यवहारकी चर्चा करें रहे है, उपचार 
रूप ब्यवहारकी बात यहाँ नही कह रह । व्यवहारनयका प्रयोग कैसे बनें कि हंमको स्वभाव 
का दर्शन प्राप्त हो ? तो गब्रब देखिये--व्यवहा रनयसे क्या दीखा ? प्रपनेमे होने वाली दशा ॥ 
मेरेमे रागद्रेंष क्रधाय विकार होता है तो वह किस प्रकार होता है ? ये रागादिक विकार नैमि- 
कत्तिक भाव हैं। कमंठिपाकका सन्तिधान पाकर यह आत्मामे विकार जगा है। व्यवहारनतस यह 
ही तो बताता है । देखो व्यवहारनय एक द्रव्यको दूसरे द्रव्यका कर्ता नही कहता, एक द्रढ्पकरो 
दूसरे ड्रव्यका भोक्ता नहीं बहता, एक द्रव्यको दूसरे द्रव्यका स्वामी नहीं बताता । भ्राप समझ 
लो व्यवहारनयमें कितनी समीचीनत्ता है ? भ्राप कहेंगे कि कही कही कथन तो आया है कि 
ब्यवहारनयसे जीव कर्मका कर्ता है, व्यवहास्नयसे कुम्हार घटका 'कर्ता है तो वह व्यवहार 
लपचार वाला व्यवहार है, भ्रोर प्रमाणका प्रश वाला व्यव्रहार एक द्रव्यको दूपरे द्रव्यका कर्ता 
नही कहता । वह समीचीन है, सत्य है | ती कथा बताता है ठप्रवहारतय ?'एक घटना बताता 
है ? कमंविषपाकवा सन्निधात पायर जीवमे विकौर परिणमन होता है । यह बात भ्रसत्य तो 
नही । व्यगहारनयका विषय प्रसत्य नही, वेवल उपयाररूप व्यवहार पअ्सत्य है । तो हम इस 
प्रमाणके भ्रंशरूप व्यवहारसे किस प्रकार स्वभावदशेनमे पहुंचते हैं, यहु बात यहाँ निरखवा 
है * तो देखो यहकि कर्मविपाकका सन्निधान पाकर यह ही ग्रज्नानदशाके कारणसे मुझमे यह 
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' विकारदणशा प्रकट हुई है । यह है ध्यकषहारनयके परखनेकी मुद्रा ' जब वहाँ यह बोघ होता ह 
कि' विकारभाव भ्रौपाधिक हैं, परभाव है, मेरे स्वभाव नही हैं, स्वभाव तो मेरा यह होगा जो 
मेरेमे सहज भाव है। मेरा सहज भाव है मेरा चैतन्यस्वरूप, सहज जश्ञानानन्द भाव वह मेरा 
प्चरूप है ॥ देखो जैसे भाता,है ना कि प्राये थे हरि भजनको भोटन लगे फपास । इस मनुष्य 
भंवमे ध्राये तो थे ससारका बंधन काटनेके लिए मगर घरमे देखो तो वहाँ, समाजमे देखो तो 
इर्हा, सब जगह ये विषय, भौर क्षायकोी वाघायें हम आपके साथ लगी हैं.। ग्रब तो अपनेमे 
ऋकछ बिवेक जगना चाहिए। कपायें मंद करें, हटायें, प्रपने प्रापमे झपनो दृष्टि जगनी आाहिए । 
शो जब यह जाना व्यवहारनयसे कि ये रागादिक विकार प्रभाव हैं, थे मेरे स्वभाव नहीं हैं, 
तो इनसे लगाष लगाना ठोक नहीं। लोकमे भी तो ऐसा करते हैं कि जिनको जानते कि ये 
गर हैं उनसे लगाव नही लगाते श्रोर जिनको जाना कि ये मेरे हैं उनसे लगाव लगाते | ही 
इसी पएद्धतिसे थोड़ा भ्रौर प्रागे बढ़े | भ्रब जरा श्रौर प्रपने श्रन्दर देखिये वाहरसे दिखने वाल। 
है देह गर है, मै भात्मा एक भिन्‍न पदार्थ हु, यह देह श्रचेतन है, में भ्रात्मा चेतन हू । मैं इप् 
हारीरसे लगाव' न लगाऊँगा । में स्व चेतन हूं । मैं कमेंसे लगाव न लगाऊँगा । ये कषाये गैर 
हैं, में भात्मा इनसे भिन्‍न हू, मैं इन कषायोसे लगाव न लगाऊँगा। यह प्रेरणा मिली व्यव- 
हारनयसे । सब इसका फल क्या होगा ? जब परभावोसे उपेक्षा हो गई तो प्रद. बतलावो 
हमारी पूर्व बासनाके कारण ये विकार पायें भी तो सबल होकर प्रार्यंगे कि बलहीन होते 
जायेंगे ? बलहीन होते जायेंगे शुष्क होते जायेंगे । जैसे किसी पेडकी जड काट दी जाय, पेड 
गिर जाय सो वह हरा भरा रहेगा या सूखता जायगा ? वह तो घूंखता जायगा, बनहीन हो 
जायगा | इसी प्रकार जब परभाव सममकर दस उपयोगका लगाव छोड दिया तो भप्रब भले 
ही पूर्व सस्‍्कारसे ये विकार आ्राये तो भी ये बलहीन शुष्क हो जाते हैं। देखो व्यवहारनयसे 
परिचय किए जानेकी उपयोगिता, तब ये विभाव बलहीन होकर, निराधार होकर बाहर हो 
जाते हैं। मारो भ्रलंकारमे इस विकारने सोचा कि जिसका हम सहारा भनादिकालसे किए 'जा 
रहे थे अब ये साहब, ही मुमसे बिगड़ गए हैं, प्रब उसका क्‍या सहारा है ? सो निराघार होकर 
जखिर जाते है | भ्रव देखो जब हमारे उपयोगसे विकार भाव तो निकल गया, क्योकि उसमे 
उपेक्षा की तो प्रब रह बया गया उपयोगमें ? मेरा यह चेतन्य स्वभाव | बित॒स्वरूप रह गया। 
देखो प्राये ना स्वभावदर्षशनपर, तो व्यवहारनयके संयत प्रयोगमें' हम किस प्रकार शुद्ध स्वरूप 
प्री शोर भ्रात्ते हैं उसको देखते जाइये। यो व्यवहारनयसे जिसने इस विकारका परिचय किया 

बहु पुरुष इन विकारोसे हटकर प्रपते स्वभावमे प्राता है । ह 
(३६), प्रयुक्त तु झ्ननुभुत ब्यवहारोंकी उपयोगिताका स्मरण--देखों धर्मके लिए 
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पुरुषार्थ करना है क्या ? स्वभावका दर्शन करना, स्वभावहृष्टि होना । मैं कहाँ उपयोग लू । 
किसका शहारा लें कि मेरा भला हो ? प्ररे प्रपनेमे प्रपना जो सहन स्वभ्ावरूप परमात्मतत्तर 
है उसका सहारा ले । यह उपयोग इसका सहारा ले। यह हो धर्मके लिए पौरुष (है $ देखो' 
जैसे कहते ना, तब किसके गीत गावें ? जिसका विवाह हो । नयोमें भी यह ही बॉल है 4। 
एारो बात एक समयमे एक बारमे कही जा सकती है। इस समय व्यवहारतयक्री बात कह 
रहें झोर यह भी प्रमाणके श्रशरूप व्यवहारकों बात । तो वहाँ आप निरखिये कि यह ब्यव- 
हार शितला उपकारो हैं जो ब्यवहार मेरेको इतना पात्र ,बना देता हें । हम भाप सब लोग 
शच्चे थे, माँ के साथ दर्शनकों झाते थे, चाहे भगवानकी प्रोर पीठ करके ही वदना करते थें, 
करते ही है बच्चे लोग ऐसा पर धोरे धीरे कुछ ज्ञान जगता है, कुछ भक्ति प्रोर प्रभ्ुुसे प्रीति 
जगती है ॥ कुछ बड़े हुए, सत्सगमे रहे, ऋषि मुनि त्यागी ब्रह्मचारों पुछ्थोंका मिलन होता 
रहा । कुछ भाव बनते रहे, एक उस धर्ममार्गमे रहे, ज्ञान पाया, सीखा ओर प्रौर ज्ञान 
बदाया, दाशनिक बोध बढ़ा, भाज बहुत विशेष जान गए, श॒द्धनयक्रा विषय जान गए, तो 
देखो हमको क्रिसका सहारा मिला जो हम शुद्धनयके ब्रिषय तक श्राये ? यह ब्यवहुारनय 
कितना उपयोगी तत्त्व है श्र फिर जितना भी वर्शानत हैं वह ब्यवहारनथसे वर्णान होता है । 
पब पश्रागम ब्यवहारनयका वर्णन है । कुछ भी प्रतिपादनत करें तो ब्यवहार ब्यवहार शब्द 
-मुनकर-एक जगह उपचाररूप व्यवहार असत्य दीखा तो सारे ब्यवहारोको असत्य कहना 
घहु मया नन्हे मुखसे बडी बात करना नही है ? तो यहां तक क्यो बात बताया । परमशद्ध 
निशचचयनय स्वभ्ावद्शनक्रे लिए उपयोगी है । शुद्ध निश्चयनयसे ,भी स्वभाव दर्शनका मार्ग 
भपिलता है, श्रशुद्ध तिश्वयनयसे भी स्वभावद्शनका मार्ग मिलता है श्र ब्यवहारनयके प्रयोग 
से भी स्वभावदशंतका मार्ग मिलता है । देखो ना-एक ट्रन जा रही श्रौर उसमे मानो चार 
डिग्बे लगे, इंजन प्रथम डिब्बेको लिए जा रहा। भ्ररे तो प्रागे बहुत डिब्बे हैं । बादमें दूसरा 
है, फिर तीसरा है, फिर चौथा है, सब जा रहे ना एक दिशाकों ओर ? थोडा एक साक्षात्‌ 
प्रौर परम्पराका ग्रन्तर भ्राता है। ऐसे ही विविधनय एक मांगक्नी ओर प्रेरित करते है, बस 
स्ाक्षात्‌ व परंपराका भ्रन्तर है । तो यहां प्रमाणके श्रशहूप ब्यवहारकी - बात की जा रही है 
कि व्यवहारनयसे स्वभाव, दर्शनका इस तरह मार्ग मिलता है ॥ अब इसके ब्राद उपचारकी 
बात कहट्ठी जायगी केवल ! किसकी बात कही जायगी ? जिसको संत ओरसे गाली मिलें, मि- 
ध्या भूठ, ग्रमट्य, बोलें, विन्‍्तु बोले बिना वाम न चले-। ।श्रब घी का डिब्डा मागना हो तो 
देखो भाई टीनसे निरमित डिब्बेमे जिसमें घी वा संयोग हो।"ऐसा डिब्बा लावो, ऐसा कोई 
. बोलता है गया ? सीधा बोल देता है । तो यहां जिस,तरह बोला, उम तरह माने तो £ ध्या 
हक हज. 


ह। 
+ 
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है, मंगर उसका निष्कर्ष सम तो वर्हा भी शिक्षा मिले । तो ग्रव उपचारका इसके आगे 
ल्‍बगान होगा। 


का ० मी 


। ः ( ६ ) क 

(४०) उपचारका भिश्यापन्तं--अभ्रब तक यहाँ बताया गया कि परम जुद्ध निश्वयनय 
से हम किस तरह स्वभावदर्शनमे प्रात । शुद्ध निश्वयनयके प्रयोगमे किस तरह स्वभावदर्शन 
में श्राते ? प्रदुद्ध निश्चयनयके प्रयोगमे किस प्रकार स्वभाव दश्शनमे आते ? और व्यवहार 
नयके प्रयोगमें किस प्रकार स्वभावदर्शनमे भझ्राते ?” इन चारका वर्णान करनेके बाद आज उप- 
चारका वर्णोन किया जा रहा है । उपचारका प्र्थ है उप मायने समीप, जो है खास वहाँ,तो 
नही, किन्तु उसके पासमे चार याने चलना फिरना इसका नाम है उपचार । देखो लोौकिक 
बातोमे श्रोर श्रलौकिक बातोमे कितना ग्रन्तर है। प्रगर दो सरकारोमे कोई बातचीत चल 
रही है भोर लिखा पढो सहित्त पक्की चल रही है तो उसे कहेगे कि श्रौपचारिक वार्ता चल 
रही है। ध्पनी लौकिक बातोमे तो उपचारका बडा महत्त्व दिया। अब दोनों सरकारोमे 
भोपजारिकरुपसे बात चल रही है, मायने बडी प्रमाणीक प्लौर लिखा पढी सहित बात चल 
रही है, लेकिन' मुक्तिके सिद्धान्तमे घर्मंमार्गंमे औपचारिक रूपका महत्त्व नही है किन्तु अ्लुप- 
चारका महत्व है । तो उपचार भाषामे जब कुछ वर्णन होता है उस ही भाषामे उस ही शब्द 
को एक सही माना जाय तो वह मिथ्या' है । यह बात प्ननेक दृष्टान्तोसे जीन सकते है । जैसे 


घो का घडा | मला घी क्रा घडा बनता है क्या ? फिर भी घी का घड़ा कहते । तो यह उप 
चार भाषामे कहते हैं। + : 


(४१) उपचार पर्खनमें गुप्त तथ्यका श्रन्चेषण--उपचारके बारेमे एक बंतका 
उत्तर मनमे सोचिए, उसे घी का ही घडी क्‍यों कहते ? गेहुका,घढ़ा कह देते, चनेक्ा पड 
कह देते । सभी लोग घो -का घडा कहते, और कुछ अ्रटंपट क्यो नही कहते. ? जब इस प्नारे 
कामे उत्तरंगे तो वहाँ भो कोई- तथ्य मालूम होगा कि उसमे घी का' सम्बंध है, 
उसमे थी भरा है, इसलिए वह घी/का घडा कहलाता है । तो जब्च तथ्यपर , 
हृष्टि चलेगी तो! उपचार भाषामे भी कुछ मिलेगा, पर तथ्यपर दृष्टि न डालकर वें बल शब्दों 

, पर ही दृष्टि रखेंगे तो उसमें विडम्बना बढ़ंतीं हैं। जैसे एक सेठके यहाँ उसकी लैडंगीका 
विवाह हो रहा था भश्ौरःउसके घर एक बिल्ली पली हुई थी सो बह बिल्लो ब्रार बार यहाँ 
, वहाँ ग्राणे । सेठने उसे झसगुन समझकर एक टिपारेमे बन्द करवा दिया | श्रौर प्रारामसे 
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विवाहका काम हो गया | कुछ समय बाद वह बिल्ली भी गुजर गई श्रौर सेठ भी गुजर गया | 
पेठके लडके की लड़की का विवाह जब हो रहा था 'तो वहाँ सारे नेगबार रीति रिवात्र हो 
गए, भाँवर पड़नेका समय था, सो एक भाई कट बोल उठा--श्नरे ठहरो ठहरो, झभी एक 
दस्तूर तो रहा हो जाता है, क्या कि एक बिल्लीको टिपारेके प्रन्दर बन्द करो । गआ्राखिर 
३६ घटे बिल्ली पकड़कर लानेमे लगे, भावर पडनेका सुह॒तें भी खत्म हो गया । जब बिल्ली 
प्रायी, टिपारेमें बन्द क्या तब कही भांवर पड़ी । 'तो बात क्या हुई ? झरे बिब्लीको टिपाऐे 
में बन्द करना यह कोई दस्तुरका काम था या परिस्थितिका काम था ? अरे वह बिल्ली यहाँ 
वहाँ भागती थी, भ्रसगुन होता था तो उस असगुनको मिटानेके लिए टिपारेमे बंद किया, 
धोर यहाँ बया मान बैठे कि दस्तूर है| प्रब ऐसा किए चिना कैसे शादी हो जायगी ? सारे 
'देस्तूर होने चाहिए ना ? तो ऐसी ही उपचार भाषाकी 'बात है । उपचार भाषामे जैस्ता बोल! 
जाता है वैसे ही शब्दोमे मान लें त्तो विडम्बना है, मिंथ्या है, पर उपचारमे भी कोई तथ्य 
छिप्रा हुप्रा है, नही तो वही शब्द क्यों बोला जाता ? और कुछ भी तो अटपट शब्द बोले 
जा सकते । तो झाप तथ्य भी उसमे समर लें, अगर तथ्य बिना उपचार है तो उसका नाम 
भी न लेना चाहिए। उपचार भिथ्या है तो भी उसमे कोई तथ्थ जरूर है। उस तथ्यको 
परल्विये तो उसकी दृष्टिसे यह उपचार भी प्रयोजनवान है, और व्यवहारमे उपचारका लोग 
बदुत सहारा लेते हैं ।' बोलते हैं ना- हमारा मकान, हमारी टोपी, हमारी कमीज, भ्रब सोचो 
तो सही कि तुम्हारी टोपी, कमीज ग्रादि कैसे बन गई ? तुम तो यहां ही धम्मा धम्म बैठे हो, 
'तुमकोी कपडेक्ी तरह काटा नहीं, सिलाया नही, तुम कैसे उसे अपनी बताते ? अरे वह तो 
* एक उपचार कथन है । इस उपचार बिना लोकव्यवहार नहीं चलता, मगर मिथ्वापन कैसे 
' भ्राय! ? जिस ढगमे बोला उसी ढगमे समझा तो मिथ्यापन है । 
' (४२) उपच्शरको सत्य साननेसे विगाड़का दिग्दर्शन--प्रत्न जिस ढंगसे कहा, जिस 
_शब्दसे कहा, उपचार भाषाको बात उस ही शब्दसे मानतेमे क्या बिगाड़ है ” इस पर विचार 
'करे। भिथ्या तो तब कहलाये जब कि स्वभावदर्शनका मौका न मिले । सम्यक्‌ 
भोर मिथ्याको यह परिभाषा बना लें--जिस ज्ञानसे स्वभावदर्शनमे बाधा स्रायी वह तो है 
| सिथ्या श्रोर जिस ज्ञानसे स्वभावदर्शनभे मदद मिले वह है समीचीन ॥ कारण क्या कि जीड़ 
का लक्ष्य है ध्वभावदर्शन । ये लडें मरें, छिदे पर्दे कुछ हो । मेरेकी यदि स्वभावका दर्शन 
' है, स्वभावका है तो मेरा भला है। जैसे अहानेमे कहते ता--लेवा मरे या देवा, बलदेवा करे 
/ कलेदे। ३ जगतके पदार्थ कुछ भी हो, छिलें भिर्दे, लुटे पिटें, कुछ भी' हो, उसमें मेरा क्‍या 
कर्तेव्य ? शाता इृष्टा रहना ही श्रेयस्कर है। झौर करें क्या ? अपने भीतरमे प्पना कनलेवा करें| 
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स्वभावदशन करें, अपनेमे ही तृप्त हो, भ्पनेमे ही रम जावें । यह ही एक बात है | तो जब 
उपचार भाषामे जैसे बोला-पुदुगल कर्मने जीवको, रागी बनाया तो यह कौन सी भाषा है ? 
उपचार भाषा है । पुदूगल कम है भ्रलग द्रव्य ओर, जीव है भ्रलग द्रव्य । एक द्वव्य- दूसरे द्वब्य 
में कुछ कर सकता नहीं, पर बोल रहे है' पुद्गल कर्मने जीवको रागी बनाया । कोई ऐसा ही 
सम ले, श्वरे सेरेको तो थे कर्म ही रागी बनाते तो उसकी बातम्रे श्रौर ईश्वर कत त्वकी बात 
में कुछ भ्रन्तर न रह।। कोई कहते है कि एक ईश्वर ही जीवको बनाता है, सुखी बानये, दु खी 
बनाग्रे, ओर कह दे कि कर्स सुखी बनाते, दुः:खी बनते, रागी बनाते तो ऐसी समभमे ऐसा 
भाव जगता है कि मैं तो विवश हू, मैं कुछ कर सकने लायक ही नही हू, कर्म हो राजा हैं, 
चाहे सुखी बनायें, दुःखी बनायें, सब कुछ कर्म ही करते है तो विवश हो गए। प्रब इसको 
स्वभावदशतका! ग्रवमर न रहा इसलिए मिथ्या है। उपचार श्रौर उसके तथ्यको श्रगर सममें 
क्यों कहा ऐसा कि पुदगल कर्मने जीवको रागी बताया, ऐसा नही है, पर ब्रात क्‍या है कि 
पुदूगल कमंका उदय तो निमित्त है झौर जीवने उस समय प्रपने' उपयोग माध्यमसे अपनेमे 
विकार बना लिया, ऐमा सम्बंध है, निमित्त नैमित्तिक योगने एक उपचार भाषामे कर्ता कमंके 
रूपमे पेश कर दिया, लो मिथ्या हो गया । श्रव॒ समझ गए सब । कोई कहे कि मेरा लड़का, 
तो बतनावों यह उपचार है क्लि सत्य ? उपचार है। मुखसे तो लोग जल्दी बोल देंगे कि उ१- 
चार॑ है पर जरा भीतरसे बोलो--मेरा लड़का है, यह उपचार है कि सत्प है ? भीतर तो 
सोच रहे हो कुछ, मुखसे बोलोगे उपचार ।- यह ही श्रद्धा जिस दिव बन जाय कि यह सब 
उपचार है, ये सब लोकिक बातें हैं, ये सब क्रेवल रूढिमात्र हैं, यह ,ममताका प्रदर्शन है, 
वास्तव में मेरा कुछ नही । देखो हम तुम्हारा लडका नही छुटवा रहे, लडका,वही रहेगा, 
तम वही रहोगे, घरमे रहोगे, मगर श्रद्धामे सही बात श्रा जाय कि मेरा तो ज्ञानस्वरूप॑ है, 
ज्ञान ही ज्ञान मेरा स्वरूप है, इसके सिवाय श्रन्‍्य कुछ नही है तो बडीसे बडी बाघायें श्राती 
हो वे भी सब शान्त हो जाती हैं | मेरेको क्या करना ? क्‍या लेना देना ? श्रपने क्तंव्यसे 
प्रयोजन है, प्रपनी क्रिया करना । तो उपचार भाषामे जैसा बोला जाता वैसा ही समझे तो 
उसमे विडम्बना श्राती है । पुदुगलकमने जीवको रागी बनाया, ऐसा उपचारमे बोलने पर 
कोई यह बात सत्य समझ ले तो वह कायर बन जायगा, विवश हो जायगा, श्रब मेरा 
वश क्या है ? तो स्वभाव दर्शनमे उसको प्रवसर न मिलेगा । 
(४३) उपचारमे भी शब्दार्थ भौर तथ्यार्थको विभिन्‍नता--जब सहो बात समझी 
जा रही हो निमित्त नैमित्तिक योग श्रोर वस्तुस्वातत्यकी कि यह पुदंगल क्मका उदय 
मिमित्त है और जीवने उस मिमित्तका सब्निधान पाकर अपनेमे रागपरिणमन किया तो वहां 
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यह बात विदित हो जायगी कि कर्म तो निमित्तमात्र हैं। पह अपनी शक्तिसे, श्रपनी परि- 
गतिसे मुझे रागी नहीं बनाता । उस कालमे मैं ही स्वभावसे च्युत होकर रागी बनता हूं । 
खो यद्यपि नि्ित्तर्नमित्तिक भाव है, यह होना पडता है । रागी हुआ, यही वात यदि 
सत्य समझे श्रायें कि कर्म मेरी परिणतिको नही करता, मैं कर्मकी परिणतिकों नही करता 
तो यहु सत्य समभमे झाने पर यह बल प्रकट हो जायगा कि व्यक्त भिकार तो किसी श्राश्नय 
भूत पदार्थका प्राश्नय करके होता है । श्राश्नय नही करें तो व्यक्त विकार न होगा । विकार 
बननेकी गलमे क्यो चले ? जिम गैलमे चलनेस बडे कांटे लगते है शौर पास ही में दूसरी 
विधि गल लगी तो फिर कांटे वाली गलीसे क्यो चलते ? वह ज्ञानी पुरुष जान जाता है कि 
इसमें तथ्य यह है। प्रव उपचार भाषा असत्य है यह वात्त तो खूब समभते ? उसके लिए 
अनेक हएतन्त रोज रोज सिर पर मंडराते रहते हैं, अलगसे बया दृष्टान्त दें ? पर एक बात 
वहाँ ध्यानमे लावें कि सभी लोग इसी तरह क्यो बोलते ? अगर बिल्कुल मिथ्या हो, बिल्कुल 
प्रटपट हो तो सभी लोग एक समान क्यो बोलते ? आ्रागने रोटी सेकी, झागने खिचड़ी पका 
दी, तो कभी यो क्यों लही बोलते कि घुलने खिचडी पका दी ? तो अ्रट्पट सम्बन्ध बयो नही 
लग पहता ? ऐसा कोई सममता थाहे तो विदित होगा कि उपचार भाषामे कुछ तो प्रयोजन 
है, फोई बात है, कोई तथ्य है उसके अन्दर तभी तो लोग उसी प्रकार बोलते । देखों जो 
निश्रक्ष हो, दार्शनिक हो, ज्ञानप्रेमी हो उसको अ्रगर शन्नुमे गुण दिख जाये तो उसे उस शज्नु 
फो भी श्रच्छा कहना चाहिए और प्रगर किसी मित्रमे दोष दीखें तो दोष भी कहना चाहिए । 
उप्तचार भाषा असत्य है किस प्रपेक्षास कि जिन शब्दोसे वर्णेन किया उन्ही शब्दोमे मान। 
जाय तो ग्रवत्य है, मिथ्या है। श्रगर उसमे क्‍या तथ्य पड़ा है, जिस कारण सभी लोग एक 
ही प्रकारकी उपचार भापामे बोलते हैं ? इसे भी समझना हो तो खोज करें, उसमे तथ्य 
मिलेगा कि यह कारण है | मगर तथ्यको श्ोरसे भी अखिं मीचकर एकान्त करने लगें तो 
धनर्थ होगा । क्या प्रनर्थ होगा ? जैसे कहते ना कि ये चलत फिरते कीड़े जीव हैं। कोई 
इहे कि यह तो णरगेर हैं, जोब कहा है, सो भैया यद्यपि यह भी बात सही ६, ऐसा जब 
प्रात्मरवभावरी हए्टिमे लगें और उसका प्रोग्राम हो तो यह बात सहो है मंगर जनब्न हम चलते 
६, फिरते है व्यवहार करते हैं प्लौर उस प्रसगमे परमार्थकी ही हठ चनायें कि यह ही जो 
६ तेद तो किसो भी प्राणी की हिसा भी कर ले तो पापक्ा बंध तयो हो ? प्चुकी हिसा करने 
भे दोप बयों हो ? घोर फिर कहाईखानोका विशेध क्यों किया जा रहा ? जोबह रहेदे 
हर एज़ाय भट रहे बरी, नेट, गाय प्रादिक, कयोशि परमापषसे जीव तो दं स्न्थस्वन््प है । 
एसी ह८कण* बगोगे तो कस्साईखामे भो धर्म बन जागेगे, क्योरि तवविगित [सोनदड्ढी) 
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शासनका प्रयोग हो रहा है । उनको प्रोत्साहन मिलेगा । जैनसिद्धास्तमें ग्रात्मस्वहूप तो 
बताया, पर व्यवहारकों एकदम प्रसत्य जैसे नही बोला ऐसे ही उपचारमे भी कोई तथ्य 
दूंढकर निकाले तो वह निहुल आ्रायगा । तो उपचारमे जिन शब्दोमे बोला जाता है उन हो 
शब्दोमे सही समभे तो वह मिथ्य। है, मिथ्य,त्व है। उपचारका जो प्रयोजन है, तथ्य है वह 
समझे ब्रिना उपचारमे जिन शब्दोको त्रताया हैं उन शब्दोमे ही वह तथ्य सम्रक्ाता सो 
मिथ्या है । 

(४४) प्रयोजनसापेक्षता नहाँ होनेसे शब्दोंके भ्र्थथी समोक्नीनताका भ्रभाष--देख्तो 
भैया | शब्द क्‍या समझायेंगे ? प्रयोजन न मातम हो तो शब्दकी क्‍या कीमत ? एक आर 
सहारनपुरमे' हिन्दू मुस्लिम दगा था श्रौर एक बनच्चेके पाव्त एक खोटी चवनन्‍ती थी जो चलती 
न थी, जहाँ कोई चीज लेने जाय वहाँ कोई उस चवन्नीकोी न ले, तो वह बच्चा बड़ा परेशान 
हुझ्ल । एक बोर उसने किसी हलवाईसे दो ग्रानेकी मिठाई खरीदी तो उसने वह बवन्नों ले 
लिया प्रोर दो श्ाने फेर दिया, वह बच्चा बडा खुश हुआ और मारे खुशीके उछलता हुम्रा 
भगा और यह कहता जाय कि चल गई, चल गई, चल गई । उप्तका मतलब तो था कि 
चवन्ती चल गई, पर लोगोने समझता कि हिन्दू मुस्लिम लडाई चल गयी तो सभी लोग 
दुकानोमे ताले लगा-लगाकर प्रपने-अ्पने घरोमे घुस गए । श्रच क्रुछ देर बाद यहू खोज को 
गई कि बात क्या हुई ? तो वहाँ पता पडा कि किसी बच्चेकी चवन्ती चल गई | तो जब 
तथ्य हो नही मालूम किसी चीजका तो उन शब्दोमे विडम्बना भरी हुई है । तो उपचारमे 
यो ही विडम्बनायें हैं। तो तथ्यका परिचय न हो तो वह विडम्बना है। तो उपचार भाष।मे 
जिन शब्दोमे कुछ बात रखो जाती हैं उन्हीं शब्दोमे सही समझना सो मिथ्यावाद है । इस 
प्रकार प्रकरणमे यहे वर्णन किया कि वस्तुके जाननेके उपाय तो प्रमाण और नय हैं, भोर 
प्रमाण तो ठोक ही है । नयोमे चार प्रकार हैं--परमशुद्धनिश्चयनय, शुद्ध निश्चपनय, भशुद्ध 
निश्चयनय झ्ौर व्यवहारनय श्रब॒ जो बचा एक उपचार जिसको सभी लोग बोलते है बह 
उन्ही शब्दोमे माने तो वह मिथ्या है। जब आपसे पूछते हैं कि प्रापका कौनसा गांव है ? तो 
ग्राप बोलते है--भिन्‍्ड । सच बात है क्या ? याने झ्राप शिन्‍्डके पूरे मालिक हो गए, क्‍या 
ग्रापक्रा भिन्‍्ड हो मया ? अरे यहाँंपर ही कह देते कि हमारा तो घर है, पर कहते हैं कि 
हमारा तो भिंन्ड है । एक बार ऐसा ही हुप्रा। एक कोडरमा स्टेशन है, वहाँ किसी एके 
बंडो जगहपर दो भाईयोकी लडाई थी | एक कहे कि यह जगह हमारी है दूसरा कहे कि 
हम।री है । उसका न्याय गया अदालतमे । वहासे झाया एक साहब तो साहबने एक भाईसे 
_ पूछा पह जमीच किसकी है ? तो वह बोला- साहब यह जमीय तो प्रापकी ही है । साहब 
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बोला लिखो बयान- यह जमीन साहबकी है | दूसरे भाईक्रो बुलाकर पुछा--यह जमीन 
किसको है ? तो उसने भी कहा--हुज़ुर यह जमीन तो ग्रापकी ही है, साहबने कहा इसका 
भी बयान लिखों कि यह जमीन साहवकी है । बस बयानोपर दस्तखत ले लिये, लो उस 
जमीनको साहवने ले लिया । होता है ना ऐसा कि लोग ऐसा कहने लगते हैं कि यह चीज 
तो ग्रापकी है, कभी कभी लोग कह बैठते ना- महाराज यह वच्चा तो आपका है । भला 
बताग्री वह बच्चा महाराज का है वया ? पर उपचारमे इस तरहसे लोग बोल देते हैं । इस 
तरहसे कही श्राप लोग झरने मकानको यह न कह देना कि महाराज यह तो प्रापका है नही 
तो बड़े टोटेमे पड जावोगे (हँसी)। तो उपचार भाषामे जो शब्द बोले गए उन्ही शब्दोसे 
वही बात समभना सो भिथ्या है । तो नय सब सत्य हैं, पर उपचार मिथ्या हैं । उपचार नय॑ 
तही कहलाता । उपचार नयसे बहिर्भूत है । वह एक लोकरूढि है। जैसे लोकमे बोल देते- 
मेरा गांव, तो यो उपचारको भ्रलग कर लीजिए श्रीर बाकी चार नयोसे जो प्रध्यात्मप्रास्त्रमें 
उपयोगी हैं, उन नयोसे वस्तुका परिचय कर, लीजिए । 


'अड+-अफलनसमभापामक के द0544+-4रदकिपयाराजड-, 


( ७) 

(४५) उपचारकी प्रसत्याथंता--यहा धर्चा चल रही है उपचारकी । घार-पांच 
बातें हूं ना- परमशुद्ध निश्वयनय, शुद्ध तिश्वयनय, श्शुद्धनिए्वयनय, व्यवहारनय श्रौर उप- 
पार | परमशुद्धनिश्चयनय तो दिखाता है घात्माके सहज स्वरूपको, घुद्ध निश्वयनय बताता 
है प्रात्माकी शुद्ध पर्यायको, प्रशुद्ध निश्चयनय बताता है आत्माकी झणुद्ध पर्यायकों और व्य- 
पहारनय यह बनाता है कि इसका निमित्त पाकर इस उपादानमे यह प्रभाव बन गया । छसे 
मर्मझे उदयका सन्निघान पाक्र जोवने विकारख्य परिणमन कर लिया | भ्रव रह गया उप- 
भार, तो उपचार बतलाता है एक द्रव्पका उसरे द्रव्यमे कर्तापन, भोक्तापन, स्वामीपन | ते) 
यह उपचार मिथ्या है, बयोकि प्रत्येकका स्वरूप स्वतश्र हैं, प्रत्येक सत्‌ स्वयका उत्ताध्य्यव- 
प्रीष्प लिए हए है। प्रपने प्रापके ही प्रस्तित्वते बहु निरन्तर परिशमता रहता है । तो एक 
पदार्ष टूमरे पदारदका कुछ करता नहीं, फिर भी छड़िमे तो शेलते ही हैं । मैंने यह विया, 
उमने यो बर दिया । शोलते कि नही दोरते ? ऐसे हो कोई समझे कि हाँ मैने घर दिया 
इसे तो बह मिथ्या है, बयोणि कोई किसी दूमरेका कुछ कर धबता नहीं । तो हपणार एक 
पस्तुर दूसरी बसतुमा पर्ता बताता, भोत्ता बताता, स्गगी बताता, पर ऐसा ही कोई समसे 
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कहा जाय तो समझो कि यह उपचार वाला व्यवहार है और प्रभाणमे ग्राने वाला इयवहार 
पम्यक्‌ है, निणयिक है, व्यवस्था करने वाला है झोौर निश्वयनयका भो मार्ग बताने बाला 
हे । 

(४७) ठउपचारके मिथ्यापन्कों सिद्धि--उपचार मिथ्या है यह बात श्राजके निबधमे 
में चल रही है । देखो कुछ हृशन्त लो । जैसे एक शब्द है सुख । ग्रच्छा तो समारी जोवोके 
लिए भी कहते हैं कि यह बडा सुल्ली है श्रीर भगवानके लिए भी कहते हैं कि ये प्रनन्त सुखी 
हैं । सुख शब्दका प्रयोग समारी जीवोके लिए करते और भगवानके लिए भी करते । पर यह 
तो बताओ्रो कि दोनोमे (भगवानमे झौर ससारी जीवोंमे) सुख समान है कया ? एक जातिका 
है वया ? सुख तो दोनोको बोलते हैं । तो जैसे मुल्ल शब्दका प्रयोग संघारी सुखोमे लगाते हैं 
पोर मोक्षके धानन्दमे भी बोलते हैं, पर वहाँ विवेक करना होगा कि मोक्षका सुख जैसा नहीं, 
किन्तु शुद्ध श्रानन्‍्द है । और, जो ससारो सुख है वह दुःखहूप है। ऐसा विवेक करना है 
जैसे एक शब्द है सुख भ्रौर दो जगह कहे जाने पर विवेकी तो ग्रग्तर पहचान लेता इसी त्तरह 
व्यवहार शब्द है एक शोर वह दो जगह कहा जाता, प्रमाणके अ्रशरूपमे भी झ्रौर उपचारमे 
भी | तो वहाँ विवेक करना चाहिए कि उपचार वाला व्यवहार मिथ्या है भ्रौर प्रमाणांश वाला 
व्यवहार सत्य है । वहाँ भगवानक्े लिए सुश्ल शब्द न बोलना चाहिए । प्रानन्द शब्द बोलना 
चाहिए था | श्रीर, लिखा तो है ग्रन्थोमे हर नगह भगवानके श्रनन्त सुख है, तो सुनो 
मुखका श्र्थ क्या ? सु मायने सुहावना लगना और ख मायने इन्द्रिय याने इन्द्रियको जो सुहा* 
वना लगे उसे सुख कहते हैं। भगवानको सुहावना लगे उसे सुख कहते हैं। भगवानके 
इन्द्रियाँ कहाँ श्रौर सुहावता क्‍या लगा ? और श्रगर सुहावना लगे तो वह तो 
हम शभ्रापको तरह हो ससारी प्राणी हो गए । त्तो भगवानके सुख जरा भो नहीं 
है । सुख तो बुरी चीज है। जैसे दुःख बुरी चीज है ऐसे ही सुत्ष भी बुरी है, 
पर श्राचायोति भगवानके प्रानन्दकों सुख शब्दसे क्यो कहा ? यो कहा कि समझाना तो था 
ससारी जीवोको भ्रौर ये संसारी जीव सुखसे ही परिचित थे, इसलिए आचायोंने वहाँ सुख 
शब्दका अ्रधिक प्रयोग किया । भ्ौर आनन्द शब्दका भी प्रयोग किया गया है। इन्ही ग्रन्थोमे 
देख लो आनन्द भी लिखा है चिदानन्द, ज्ञानानन्द, सहज ग्लानन्द, प्रनन्तानन्द श्रादि अनेक 
प्रयोग मिलते है । तो जैसे!एक सुख शब्द है श्र वह सांसारिक सुखमे श्रौर मोक्ष सुखमे 
दीनोमे उपयुक्त होता है, मंगर-घहाँ नववेक करना होगा । ऐसे ही व्यवहारका प्रयोग प्रमा- 
गाशमे 4 उपचारमे दोनो-जशह झेएतो -वहीँ-विवेक करना चाहिये। श्रच्छा दूसरा दृष्टान्त 
लो-- ग्रन्थोमे खूब देखलो । धर्म शब्दका अयोग दो जगह किया गया । मोक्षका उपायरूप 
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सम्पग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारिश्र इनको धर्म बताया है, शोर पूजा करना, भक्ति 
करना, दव। करना इन्हे भी धर्म कहा है। लिखा है ना ग्रत्थोमे तो घर्म शब्दका प्रयोग 
दोनों जगह लिखा मगर वहाँ विवेक करना पड़ेगा कि भक्ति, दवा, पूजा, दान, उपकार ग्रा- 
दिवः जो धर्म कहे गए हैं वे सो है शुभभाव रूप, पुण्यरूप धर्म, वह साक्षात्‌ धर्म नही, किच्तु 
पम्पगदर्शन, सम्यग्शान, सम्यकचारित्न ये साक्षात्‌ धर्म है। प्रन्पोमे दव लो लिखा हुमा 
मिलता है कि तही कि यह पुण्पझूष धर्म है। भगवानको पृजासे धर्म है, धर्मसे देवगर्ति 
मिलती है, ऐसा भी कई जगह प्रयोग है, पर इसे समझता पड़ेगा कि इसका प्रर्थ क्या है 
तो जैसे बहु यह विवेक करते हो कि ये शुभ भाव पुण्यरूप धर्म है, य सोक्षरूप धम नही, 
ऐमे हो यहां यह विवेक कर लें कि व्यवहारका प्रयोग उपचारके लिए भी होता श्रोर प्रमा 

णाशके लिए भी होता है । तो वहाँ यह जान लें कि यह उपचारके प्रमाण वाला व्यवहार 
है प्रोर यह व्यवहार मिध्या है । यो इस निबबमे कहा गया कि उपचार मिथ्या है । 


शाइम्यार-.६०॥७िवय छ आर 


(८) 


(४८) भूतार्थ व झ्भुताथका विश्लेषण -यहाँ भूतार्थ श्रौर प्रभूताथंका विश्नेषणा 
किया जा रहा है। भृतार्थका प्र्थ है, निरपेक्षतया हुप्ना सहजभावर व प्रभूताथंका प्रय है 
निरपेक्ष न होने वाला भाव | देखो जाननेकी पद्धति दो तरहको होनो है। पहली पद्धति प्रभेद॑ 
की श्रोर जानेकी है और दूसरी पद्धति भे की ओर जानेकी है | जाननेक्री दो पद्धतियाँ होनी 
है, ग्रभेददी ओर जाननेकी पद्धति है भूतार्थ पौर भेदतीं ग्रोर जाननेको पद्धति है भ्रभूतथ । 
भूताथ तो बस्त॒के एक ग्रखण्ड स्वभावकोी जानता है और ग्रभूतार्थ वस्तुक्रे द्रव्यांगगी बात 

कहो, गणकी बात कहो, पर्यायक्री बात कहो ये सब कहलाते है प्रभूतार्थ | त्तो अरब थरहाँ यह 
विज्चारं कि भूतार्थ सच है और 'प्रभूताथ भी सच है । देखो ग्रभी बत येंगे कही भूतार्थंका नाम 
सच है ग्रोर प्रभतार्थंका नाम भ्ूठ हे यह बात ता जछहूर है पर कस यह बात लगावा ३ वह 
विभेकसे समझना होगा । देखो जीव, झजीव, ग्राश्नव, बंध, सम्वर निर्नरा, मोक्ष, पुष्प श्रीर 
पाप ये भूतार्थसे जाने जाते है या ग्रभुतार्थंसे, इसका परिचय होता है श्रभूता्थ न 3से, वंयोकि 
यहु भेद है ना ? ग्रभतार्थनयसे इसका परिचय हो तो बया यह गलत रहा परिचय ? श्रागम 
में और ऋषि सतोने क्या बताया कि ७ तत्त्व ६ पंदार्थ श्रौर ये जाने जाते है, कहे जाते 

तो ;भूतार्थनय असत्य नही, भौर ७ तेत्त्व & पदार्थ जो उसके विषय है वें भ्रसत्य नही, 
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तो वह असत्य है | जैसे कहते हैं कि मैं इस मंकानेक्रा मालिक हु तो यह बात सच है. कि 
'्रूंठ ? भूठ है | वस्तुतः भूठ है, क्योंकि मकानका भालिक कौन ? वे इँट, पत्थर, चुूनां, 
लोहा आदि जिनसे वह मकान निर्मित है उनका है वह मकान । आपका कैसे ? एक बार 
एक सन्यासी किसी नगरसे गुजर रहा था तो, बीचमे उसे एक हवेली दिखों, जिसके द्वार[पर 
'एक पहरेदार खड़ा हुप्रा था | तो वहा सनन्‍्यासोने पहरेदारसे (पूछा- ऐ पहरेदार यह किसको 
'धर्ंशाला है ? तो पहरेदार बोला- महाराज यह घर्मशाला नहो, भ्रगि जावो वहा घमर्मशाला 
मिलेगी । *“अझरे मैं यह नही पूछता, मैं तो पूछता हैं कि यह धर्मशाला किसकी है ?*"*भरे 
'महाराज बता तो दिया कि धर्मशाला आगे है, यह घमंशाला नही । इतनेमे सेठने ऊपरस 
पुन लिया और शआ्राकर बोला- महाराज यह धर्मशाला तो नही है, यह तो आपकी हवेली है, 
पर यदि ग्राप ठहरना चाहे तो यही ठहर सकते' है ।” 'नही मुझे ठहरना नहीं है, मुझे तो 
बस जानकारी करनी थी ।* तो महाराज यह तो हमारी हवेली है'*'अच्छा इसको किसने 
बनाया ? हमारे दादाने ।**'वे इसमे कितने दिन रहें ?' अरे वह तो पूरा बतवा भी न 
पाये थे कि मर गए थे । *“फिर किसने बनवाया था ?“ 'हमारे पिताने ।*“वह इसमे कितने 
दिन रहे ? ““मि्फ दो वर्ष ।। और आप इसमे कितने दिन रहेगे ?'*“लो अब तो सेठकों 
प्रा खुल गईं झौर समझ लिया कि सचमुच यह घमंशाला है । यह हमारी हवेली नही, 
स्थायी चीज नहीं। ऐसा ज्ञात बन गया, तो ऐसे हो समझो कि यहां जो कुछ मिला है वह 
_ स्थायी चीज नही है । हम भाप भो यहाके कुछ नही है, झ्राशक्ति न करें श्रौर घर्मकी श्रोर 
बुद्धि दे । तो उपचार बताता 'है एकको दुमरेका कर्ता भोक्ता और स्वामी, मगर एक वस्तु 
दूसरी वस्तुका न कभी कर्ता हुआ शोर न भोक्ता हुग्ना, इस कारण उपचार मिथ्था है । 
(४६) उपचार श्रौर व्यवहारमे श्र्तरका दिग्दशंन--अब देखो दो बातें सामने 
रखे रहे- उपचार श्रौर व्यवहार । जहा दो बातें सामने रखी कि उपचार श्रौर व्यवहार वहाँ 
यह अ्र्थ समझना कि उपचार तो कहलाता है मिथ्या, एकका दूसरेमे कुछ मिला देना शोर 
व्यवहार कहलाता है कि अ्रपुकका निमित्त पाकर श्रमुकमे अ्रमुक बात बन गई, बना वह 
उप्तका उसीसे जिसकी कि परिणतिसे वह उसमे स्वतत्र है, मगर उसका निमित्त पाकर हुई । 
तो ऐसा दिखावा वह व्यवहारनय है । तो व्यवहार मिथ्या नही होता ।' उपचार मिथ्या होता 
है, लेकिन एक 'बात और समभना कि ग्न्धोमे प्रनेक जगह उपचारके प्रकरणमे व्यवहार नाम 
चलनेसे भी व्यवहार शब्दसे बोषन किया है । जैसे उपचार पिथ्या है यो कहना चाहिए नी 
तो उत्त उतचारको व्यवहार शब्द देकर 'कहा गया कि यह व्यवहार मिथ्या है'। तो वहां 
विवक करना पड़ेगा कि हा यह उपचार वाला व्यव्रहार है इपलिए सही लिखा है कि मिथ्या 


आधियना के... 


सहज नन्द बस्तुन्तथ्य प्रवचन मा ४७ 


है मगर कही व्ववहार मिथ्या है इतनी बात देखकर. सारे व्यवहारकोी यो कहना कि मिथ्या 
है तो वह जेनशासनसे बाहरकी बात है । देखो जितने शास्त्र- बने है वे सब शास्त्र यवहार* 
तयसे बन सके है, निश्चयसे शास्त्र नही बनते । निशमवचयनवकी बात तो व्यवहारनय ही 
बताता है। तो पभ्रगर व्यवहार मिथ्या है-तो सब शास्त्र मिथ्या हो गए । फिर तो भगवान 
की मृतिकी भक्ति, रुचि करना वह भी मिथ्या हो गयी । भरे प्रभु तो यहाँ हैं मूतिमे श्लौर थे 
तो पत्यरके बने है, उपचारसे कहते है कि यह भगवान' है, भोर व्यवहार होता है मिथ्या; 
तो यह भी छोडो । याने कितने खत्तरे पडे हैं व्यवहारको' सवंधा मिथ्या बखान देनेमे । अच्छा 
एक बात श्रोर सुनो->व्यवहार मिथ्या है, ऐसा एकान्त ब्रह्मवादमे और बोद्ध दश नमे है । 
जैनदशनमें यह एकान्त नही है । यह व्यवहार प्रयोजनवान है, कंब तक ? जब तक कि हमे 
परभार्थमे मग्न न हो जायें । तो देखो--बौद्ध ऐसा मानते है कि जो निविकल्प ज्ञान है वह 
ती है सहो श्रौर जो विकल्प ज्ञान है वह है मिथ्या। विकल्‍प ज्ञान कहो, सवृति 
कहो, व्यवहार कहो सब एकार्थक माने हैं वहाँ। तो कया श्रर्थ हुआ ? निविकल्प 
ज्ञान प्रमाण माना । जिपत समय पदार्थक्ी -जाना झ्लोर पदार्थंका कुछ निश्चय नही 
'बनता, ऐसा जो एक प्रतिभास .है वह है सच्चा झोर. पदा्थ का प्रतिभास हो 
नाय कि यह पदार्थ है तो वह कहलाता है व्यवहार | वह व्यवहार होता है मिथ्या बोद्ध 
दर्शनमे झौर ऐसा माननेका कारण क्‍या है? जिस समय पदार्थ है उस समय तो निश्चय हो 
नही पाता । थोडा प्रतिभास हो पाता और निश्चय करनेमें थोड़ा समय लगता । सी तब 
वह पदार्थ मिट गया ।. श्रब वह पदार्थ रहा नही, जिसका निएचय बन रहा है । तो उसे 
भिथ्या बताया है बौद्धदर्शेने । यह कहलाता है व्यवहार । तो व्यवहारकों स्वंधा मिश्या 
;केहनेकी बात .बौद्धदर्शनमे है झौर ब्रह्मवादमे भी है। एक ही जगह है ।' सब जगह मिथ्या 
है। तो जेनदर्शनका प्राश्नय लेकर अ्पनेको धर्मसाधनामे बढ़ना चाहिए, भअ्रन्य दर्शनका झाधार 
लेकर जो आजकल थोडा श्रध्ययन 'चल रहा है उससे ही संघर्ष चल गया । अब तक दिगम्बर 
जैन प्रामनायके भ्रनेक आ्रचाये हुए झौर शअनेक पंडित भी हुए, उन्होंने सव कुछ लिखा पर 
भ्राज तक कोई विवाद न चला तो वह सब दिगम्बर जैन आम्नायकी परम्परामे था | आज 
' वो विद्वान हैं कितने ? बस इने गिने कुछ बस १०-१५ दिनकी पढाई पढ़ लिया और अपने 
: की विद्वान समझ बैठे । अरे पहले ऐसा था कि गृशजनोके चरणोमे अनेकी वर्ष लोटकर उनके 
चरणोकी धूल श्रपने मस्तकसे लगाकर विद्याष्ययन किया करते थे, बड़े बडे दार्शनिक, न्याय 
भादिके विषयोका गहन अध्ययन करके' अपनेमे एक ठोस विद्वता प्राप्त क्षिया करते थे। 
श्ाज तो एक बहुत बडी गम्भीर दश्शा है व्गस्वर जैन सम्प्रदायपर । जब व्यवहारकों मिथ्या 
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बयोकि असत्यसे सत्यकी खोज नही होती, € तत्वोमे एकत्वकी खोज करना है। समयसारमे 
है कहा है ना कि 'प्रभृतार्थनयेन व्यपदिश्यमानेषु जीवाजीवपुण्यपापास्रवबधसंब रनिजजरमोक्ष- 
लक्षणोबु नवतत्वेषु' ये €& तत्त्व प्रभुतार्थनयसे कहे गए है- प्रगर € तत्त्व असत्य है तो इसमे 
निरपेक्ष सत््त जो एकत्व है, समयसार, कारणसमग्रसार, वह कैसे जाना जायगा ? तो बात 
यह है कि अभृूता्थ व्यवहारनयसे सत्य है श्रौर शुद्धनयकी हृश्टिसे असत्य है | तो अभूतार्थनय 
क्या हुआ व भृत्तार्थनय क्या हुग्ना वस्तुके एक श्रखण्ड ग्रनादि ग्रनन्त स्वरूपको जानना यह 
हुआ भृताथ ओर प्रभताथ हुआ द्रव्य गरा पर्याय, इन सबको जानना । तो कोई पदार्थ गुण 
पर्याय रहित तो नही होता, अगर गृण पर्यायकों जाना तो हुआ प्रभूतार्थ और एक ज्ञायक- 
स्वृ॒भावकों जाना तो हुम्ना भूतार्थ । यह हो बडो बुद्धिमानी होती है शास्त्रोमे प्रवेश करनेकी, 
जिस शब्दके दो अर्थ हो उसका प्रयोग कहां कैसे करना चाहिए ऐसी जों सावधानी रखते हैं 
वे श्रोतावोको बोचमे सावधानी कराते हैं, बस यो नयोका परिचय कराते हुए जो कथन उप- 
देश हो वह सत्य है । 

( ४६ ) प्रात्मविषयमे भुतार्थनव ब श्रभ्ुतार्थनयकी घटना--श्रव पुनः ध्यान दो । 
पात्मामे भूता्थता व अ्रभूतार्थता घटाग्रो । श्रात्माका जो एक प्रखण्ह स्वभाव रूपमे भान हु्ना 
शोर इस हो भ्रख०्ड स्वभावमे उपयोग बना वह है भुतार्थनयका विषय और उसे कोई जान 
कंसे गया ? कोई भी मनुष्य, वोई भी ज्ञानी, कोई भी मुनि जन्मते ही ज्ञानी नही वना, मुनि 
नही बना, उसने अभ्यास किया और श्रभ्पास बना यह अभूतार्थनयसे । देखो निष्पक्ष ज्ञानी 
प्रावक, ज्ञान प्रेमी पुरुष वह है जो वस्तुका सही सही निर्णय बनावे। ज्ञानी पुरुपका कपषायोसे 
सम्बध नही होता किन्तु निष्पक्ष उद्धाटनका सम्बंध है । भेदमे जाना तो ग्भूतार्थ, अभेदमे 
जाना तो भूतार्थ। भेदको सही समझे बिना हम शअ्रभेदका परिचय नहीं कर सकते | 
झगर कर सकते होते तो जानते ही क्यो न रहते ? सस्कार रहा, क्रिया .हुईं, 
व्यवहारमार्गम रहे तो कभी योग्यता जगी यह कि श्रखण्ड ज्ञान स्वभावक़ो हम जात 
जायें। समयसारमे बताया कि भूतार्थशे झगर इन ६ पदार्थोंको जान लिया तो सम्य; 
वत्व होता है । वहां दो बातें मुख्य समभिये--भूतार्थसे & तत्त्व जान लिया तो सम्यक्‍त्व नही 
किन्तु सम्यवत्वका कारण होता है । जैसे प्रमृतचन्द्र सूरिने भौर जयसेनाचार्यने भ्रपनी टीका 
मे स्पप्ट क्या । सम्यवत्व होता है तब जब उसका कोई विकल्प नही | निविकल्प स्वानुभूति 
प्रेवल ज्ञान रसकी प्नुभूति, ऐसा झनुभव करने वाले पुरुषको श्रन्य कुछ नही है । वहाँ क़ैवल 
वह ज्ञानस्वरूप ही है । तो भभूतार्थंसे परिचय किया । भूतार्थसे फिर जाना, परिश्ञय 'किया 
तो दोनोको छोड़ा भौर निविकल्प स्थिति हुई तो स्वानुभव बना । प्रव यहां देखो-- भूतार्थ - 
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नयका विपय क्या है ? अखण्ड स्वभाव और अश्वतार्थनयका विषय है इन सब शास्त्राको 
रचना, द्रव्य, गुणा, पर्यायके भेद । जीवादिक तत्त्वोका परिचय, यह है प्रभृतार्थशलयका विषय । 
देखो भूतार्थ व अ्भूतार्थके शब्द सुनते समय सच और भूठ ये दो शअ्र्थ न लेना। ये भी प्रथ॑ 
होते, जिनको अभी बतायेंगे, कित्तु यहाँ निरपेक्षमावमय पदार्थ व सापेक्ष भाव वाला पद,थ 
यह श्रथ लेना है । तो देखो तिज अखण्ड ज्ञानस्वभाव तो भतार है याने स्वयं सहज ग्रैश्वृतरार्थ 
ओझो स्वयं सहज निरपेक्ष ज्ञानस्वभाव है वह है भृतार्थ । श्रोर ग्रभुतार्थ क्या है कि वे जीवा- 
दिक ७ तत्व € पदार्थ इनका परिचय करना । इनमें से कोई कहे कि भूता्थको ही हम मानते 
है अभृतार्थको नहीं मानते, तो उसका उत्तर है कि फिर तीथंप्रवृत्ति खत्म हो जायगी और 
भूतार्थंका बोच असंभव हो जायगा । जब ७ तत्त्व & पदार्थ और और प्रकार जत्र न रहे 
तब तीर्थप्रवृत्ति खत्म हो जायगी, हम श्राप लोगोको कोई समफक्कानेका उपाय न रहेगा । 
(५०) आगमब्णित बचनोके प्रयोगकी सावधानीमे उपलब्बिको संभवता--देखो बडी 
सावधानीकी बात है--(१) व्यवहार दो तरहका है, (२) भूतार्थ अभृतार्थ दो तरहका और 
(३) निमित्त दो तरहका है जीव विकारभे | उनको जहाँ जिस प्रसंगमे जो सही बैठे वैसा जाने 
तो वह है सम्पयक बोघ ग्रौर निमित्तका ग्र्थ एक निमित्तमे ग्राश्न रुप बन गया तो सारे नि- 
मित्तोका वही शभ्रथ करना, यह है एक चतुराई या चालाकी भरा प्रयोग । जैसे दधके दो प्रर्थ 
है-एक तो गाय, भेस, बकरी झादिकका दूध, जो पीनेमे ञ्रा सकता और एक दूबका भ्र्थ है 
ग्राकका दूध । भश्रब झ्राकका दध तो खराब होता है,वह पीनेके काम नही ग्राता । इनतनी बात 
तो निश्चित है ना ? ऐसा बताकर यह कहना कि दूध सब खराब है तो यह हुग्ना ना एक 
कुशलताका प्रयोग, छलसहित प्रयोग । तंबाधिकदर्शनमे त्तत््व माने गए है-+ छल, निग्रह, जाति 
'बगैरह । वे मानते है कि ये भी तत्त्व हैं! किसीको हरानेके लिए ऋपटसे भी बोले, हार जाय 
दूसरा, बस यह तत्त्व है न्‍्यायदर्शनमे । उसे तत्त्व सज्ञा दी है, जब कि जैनमिद्धान्त कहता है 
कि यह तो दुष्टता है । भरे तत्त्व तो अपने पक्षका समर्थन और दूसरे पक्षक्तो इषित दिखाय। 
जा सके तो विजय है, कपट करके, शब्दोका हेरफेर करके बोलना यह विजय नहीं कहलाता । 
जैनसिद्धान्त तो यह कहता है और नैयायिक दर्शन कहता है कि जैसे बने दुसरोका मुख चुथ 
करे ब्रस यह है तत्व । जैसे उदाहरण देते है कि एक पुरुष नया कम्बल झ्ोढकर पासमे बैठ 
गया तो एक आदमी कहता है कि नक्कभ्बलोयपुरुष” याने नव मायने तथा नये कम्बल 
वाला पुरुष है । तो दूसरा कहता कि तुम बड़े कूठ हो, तुम कहते हो कि £ कम्बल वाला 
शाया, भरे इसके पास तो एक ही कम्बल है । तो इसको कहते है छल । इसकी प्रतिप्ला जैन- 
देशेनमे नही है,। तो सीधे युक्तियोसे परिचय बनायें । अभृतार्थधयको छोड़ देंगे ब्ब तो तीर्थ 
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परम्परा मिट जायगी । जब जीवतत्त्वका नाम लेना पाप कह देंगे तो कोई कहेगा ही नही 
तत्तके न'म, क्योकि वह प्रभृताथथ है श्रौर प्रभूवार्थथवी कह देंगे असत्य तो उसका प्रयोग ही 
बयो करना ? जब ७ तत्त्व &£ पदार्थकी ब'्त ही कुछ न रहेगी तो ग्रब ज्ञान कहाँसे 
शुरू वर सो तो बताग्रो। जैसे बच्चे लोग कक्षा एक दो मे भ्र भ्रा इ ई से पढ़ना शुरू करते हैं, 
प्रब कोई इस तरहसे पढ़-पढकर एम. ए , पी एच, डी ग्रादि पास कर ले तो क्या उसका यह 
कहना शोभनीय है कि प्र प्रा इ ई ग्रादिकी प्रारम्भिक पढाई हेय है ? भरे जिपने पास कर 
लिए उसके लिए तो हेय है, मगर जिसने नहीं पास क्रिया, जिसने प्रभी पढ़ना प्रारम्भ ही 
नहीं किया उसके लिए तो हेय नहीं है | तो ऐपे ही समझो कि श्रभूताथंकी प्रक्रियाक्ी भूताथ 
से समझे प्रीर समभनेके बाद सारे जगतकों हम यह उपदेश करें कि प्रभूताथ्थ ्रसत्य है तो 
इसमे तो उनपर एक बडा बैर बाँध लिया | उनको बरबादीकी बात कर दी ग्ब वे किस रास्ते 
से चलकर प्रात्मतत्त्वकी जानकारीमे श्नाये ? प्रभूतार्थका जो स्वरूप है, जो मर्यादा है उत्ते 
बराबर मम्मे श्रौर भूत,थंकी जो सीमा है उसे समझ ल॑ । देखो प्रभूतार्थनय ने रहेगा तो 
तीथ प्रवृत्ति खत्म हो जायगी और भूत्राथंनय न रहेगा तो तत्त्व खत्म हो जायगा । जब कुछ 
लक्ष्य नही बनता तो ऐसी स्थिति रहेगी कि जैसे कोई नाविक नावमे बैठ गया शामको, रात 
भर खेता रहा, उसने यह लक्ष्य न बनाया कि हमको किस जगह पहुचना है तो वह कभी 
किसी दिशाकी श्रोर नाव खेता कभी विसी दिशाकों ग्रोर । जब सुबह देखा तो नाव किमी 
भी किनारे नहीं पहुची । क्यो नही पहुची कि उसने ग्रपना कोई लक्ष्य ही नहीं बनाया था, 
उद्देश्य ही नही बनाया तो कैसे १हुचे ? तो भूतार्थनयकों यदि खत्म कर देंगे तो तत्त्व खत्म 
हो जायगा, फिर उपदेशमे कोई जान ही न रहेगी । ज्ञानी पुरुष वह कहलाता जो शशज्ुपे भी 
गुण हो तो उन्हें भी प्रसन्‍नततासे कहे भौर मित्रमे भी दोष हो तो उसे भी दोष जानें | निष्पक्ष 
टोना चाहिए। इमीको बताया है समयसारमे कि यदि जिनमतको जानना चाहते हो तो व्य- 
वहारनय भ्रौर निश्चयनय दोनोको न छोडो । प्रगर जैनवर्मका सही तत्त्व जानना है तो इत 
दोनो नयोको न छोडो । प्रगर व्यवहारनयको छोड दोगे तो तीर्थग्रवृत्ति खत्म हो,जायग़ी और 
ग्रगर निश्चयनयकी छोड दोगे तो तत्त्व रत्म हो जायगा । , 5. $ चम 
(५१) दृष्टिसापेक्ष श्र्थ समभनेपर विसंवादका अनवकाश--अ्रव इस बातकी,रख 
रहे हैं कि कही कही भूतार्थंका प्रथ॑ तो होता है सत्य और प्रभुताथंका श्र्थ होता है मिथ्या 
यह भी श्र्थ लगाग्नो । पर वहा यह विवेक करना पड़ेगा जब भूताथं, शब्द आये तो सोचो 
यह भूतोर्थ शब्द भअ्रभिदके पहिचाननेके लिए ग्राया या एक सत्य ,शब्दकों पुकारनेके लिए 
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पग्राया ? इसी प्रकार जब ग्रभ्ृूंतार्थ शब्द बोला जाय ती' विवेक करना होगो कि यह प्रेभ्ूताथ 
शाद भेद प्रतिपादनके लिए आया या असत्य शब्दकों पुकारनेके लिये आया जेनशासनके 
तत्व विवाद कहीं नहीं है । स्थाह्वादका सहारा लें तो विवाद नहीं हीता | ' विवाद होनेके 
'कारण दो हुश्रा करत है । एक तो ग्ज्ञान और दूसरा 'दुनियामे श्रपन्ती एक कीति बनानेकी 
तीच्र चाह । इन दो बातोसे विवाद उत्पन्न होता है । पर जो सम्यग्हष्टि है ।' ज्ञानी है उसके 
ये'दोनो ही बातें नही हैं। उसे जगत्तमे कीति कर जानेको बात मनमे नही होती है । क्या 
है जगत यह ? यह दिखता हुआ हजार दो हजार मीलका क्षेत्र इस 'लोकके सामने बयी 
गिनती रखता है ? लोक तो ३४३ घनराजु प्रमाण है। उसमे जरा सौ जगहमें कुछ थोडेसे 
लोगोने कीति गा दो तो भंला बतलाग्रो यह कीति उस जीवके कुछ काम झायगी क्‍या? 
ज्ञानी पुरुषको कीतिकी चाह नहीं होती । श्रब तो इस स्याह्वादका सहारा लें । जैन शासनका 
परिचय, स्याद्वादका परिचय इंस जीवको होता है निष्पक्षताकी बुद्धि करने पर | 
(५२) मनिरचय श्रौर व्यवहारनयक्रे आशयसे लाभ न ले सकनेमे मृढताकां दिश्दर्शन- 
भेया ! भृतार्थ अभूता्थ कहो, निश्चय श्र व्यवहार कहो । दोनोकी उपयोगिता समझो । 
प्रब॒ परमार्थकोी तो जाना नही परमार्थ मिला नहों, श्रीर व्यवहारको पहलेसे ही छोड बैठे तो 
भला बतंग्नो कँसे काम बनेगा ? उसकी 'स्थिति ऐसी कही गई जैसे कहते है ऊंटंके' ५ पैर होते 
है चार तो होते है चलनेके और एक होता है फाल्तुका ! उसकी छातोमे कोई ८-१०' अगुलका 
पैर होता है, तो जैसे वह पैर ऊँटका न यह का न वहाँ का ठोक ऐमी ही दशा उँस पुरुषकी 
डोता है जिसने परमाथ तो पाया नही ग्रौर व्यवहार छोड बैठा । वह न इधरका हग्रान उभर 
का हुप्रा | तो देखो सीधी सादीं बात है--व्यवहारमे से गुजरते हुए व्यवहारक्रों हेय कहे सो 
“तो बात है मच्ची, और कोई व्यवहारसे रहे दूर और व्यवहारको हेय 'कहे तो उसंरी बात 
सत्य नही है । देखो ग्रन्थोमि मुनियोंकी भी बहुत डाँटा गया--परे तुम्हारे भाव निर्मल नही 
तो फिर उस निमग्नन्थ भेषसे क्या फायदा '? ज्ञान तुम्हारा स्वच्छ नही तो इंस ज्ञानसे क्या 
फायद।? खूब कहा इस तरहसे मगर यह तो ध्यान दे कि जे मुसिजन है उनके 'लिए यह कहा 
' गया है न कि श्रावक जनोके लिए । देखिये इसमे कितना अन्तर ग्राता है ? और, जो श्रावेक 
है वे श्रगर इस बात॒क्ो सुनकर यह सोच'लें कि जब भाव छुद्ध नहीं तो फिर इस निर्मृन्थ भेष 
से क्या फायदा ? यो तो पशु पक्षी सछलियाँ, वृक्ष श्रादि भी निग्रैन्थ रहते हैं | तो फिर उस 
का बया असर होगा ? बस यो ही मुह फुलाये स्वच्छन्द बने रहेगे । तो संब बातें यानमे देनी 
चाहिए । यहाँ जो ग्रन्थोमे इस तरहसे 'सम्बीधा गया है वहाँ यह ध्यान दें कि मुनियोको स्वय 
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प्राचायनि सम्बोधा कि ऐसा नग्त होनैसे बयां फायदा ? श्र प्रगर जाने नहीं है तो तुम्हार 
कत तप शादिक केवल व्यायाम हें, परिक्षम है। इस तरहरसे मुनिजन बहुत डॉट गए । बो 
मुनि हैं उन मुनियोको मुनियोने ही कहा कि देखो यहाँ तुम मत रम जावो, यह तु हो जात। 
तुम्हारे लिए उचित बात नही है। कुछ शान बढापो, निर्मेल भाव अहाग्रो, धर्म दहाप्रो । बम 
में ध्रावो, भौर, जो श्लावक हैं, धद्तोी है, होने पहलेने हो हैं उनके प्रागे ये ग्र्य पदनेको रहे 
जायें तो वे तो उसका गलत ही प्र॒र्ध लगायेंगे । दशिये--त्रात उहने सोच विचारतर बरना 
घाहिए। एस जीभको ऐसा मुपत्त ने सममी कि जब ली प्रौर हिला दी। झशद्ध 
फा भाव, शब्दका मर्म, प्रकरणकी बात भी संगनना चाहिए । देधो-- कोई भी जीव मनुप् 
जो अनेक वासनाप्रोसे लद् फिर रहा है वह मुक्तिम जायगा तो एसी प्रज्ञात बासनाड़े बाद 
ही नहीं जा सकता | श्रायकपमं, मुनिधर्म, दिनचर्या पे सब बातें बीचमे गायेंगी, ओर उनमे 
बह भडेगा नहीं, उनमें वह तृप्त होगा नहीं । यो था लेगा मुक्ति । निश्चय और व्यवहार ये 
धसत्य हैं ऐसा नही, एन्हे न छोड़ना, बिन्‍्तु प्रद्विया यह है कि उपचार तो असत्य है. भोर 
प्रमाणका श्राग् व्यवहार सत्य है, पर उस व्यवहारम न भ्रदक्तर व्यवहारदा ग्रोर छाली 
बात निश्चयनयका विषय धखण्ड ज्ञानस्वभाव उसकी घुन बनायें और उसकी प्रोर बढ, 
बढेंगे व्यवहारमे, करें व्यवहार पर उसमे रमे नहीं। बढें श्रपने उद्रेश्यकी भोर । तो ऐमे 
हो विभ्लेपण सहित एक ज्ञानतत्वकी बात हो तो वह प्रपनेकों बड़ा स्पष्ट बह्धाएंका सापक 
होता है । 

(५३) शुद्ध श्ञानमे मानका प्रभाव--जव शुद्ध ज्ञान होता है तब मान नहीं रहेता। 
होता है ना ऐसा, कोई कहता कि घन बढ़ जाय तो पान होता, ज्ञान बढ़ जाय तो मात 
होता । पर दुद्ध ज्ञान जगने पर यह घमंड रह नही सकता । जिसने यह जान लिया हो कि 
जेसे जीव कल्पना किये गये मेरे बालक श्रादि हैं वैसे ही जीव तो सब हैं, जैसा स्वरूप मेरा 
है वैसा ही इन कीडामकोडा झ्रादिक जीवोका भी है । रहा एक पर्यायका भन्तर। तों / 
पययिका भरोसा क्या ? एक राजा भी मरकर कीडा बन जाय श्रौर एक कोड भी मर्रेके 
राजा बन जाय । तो इस पर्यायका क्या गर्व करना ? यह पर्याय गवंके लिए नही | यह पर्याय 
प्रपनो हीनता समझकर इससे हृषहि हटानेके लिए ले। ज्ञानमे गर्व नहीं होता भौर उप 
हम कक मगर हछ घन है तो ज्ञान ही घन है, प्रन्य कुछ घन नही है । बाको सब 
बेकार बातें हैं । हे ! कहेंगे कि काम तो झा रहे ये मकात, वैभव, रुपया पैसा भा दिक । 
परे भे चीजें न हो तो भी काम सलता। जितना है उतना ने हो सो भी काम नहीं बता 
गया ? यो भ्रमझो कि इसको णो कुछ मिला है धन बंशव, बह प्ोरोकी अवैक्षा कई गुर्ता 
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ज्योदह है। ऐसा ध्यानमे लाबें तो ध्मके पान्न बनेंगे श्लोर जो ऐसा सोचेगा कि जो हमारे 
पास है वह तो बहुत कम है तो फिर बह धर्ममे नही बढ सकता । जरासे फर्कसे बड़ा फके 
हो जाता है । तब यह समभो कि हमारे पास जरूरतसे ज्यादह घन है । क्‍या समझ नहीं 
सकते ऐसा ? समझ सकते । अपने से कई गुणा कम्त धनिकोकों देख लो। बिल्कुल गरीब 
स्थितिके लोगोको देख लो कया वे जिन्दा तहीं रह रहे ? ऐसी दृष्टि बना लेने से अपने को 
बडा सतोष मिलेगा ओर ग्गर घित्तमें यह बात बसी है कि मेरे पास तो कुछ धन नहीं है, 
तो बहु कभी जीवनमे शान्ति सत्तोष नही पा सकता । श्रोर फिर देखा भी होगा कि जब 
फम घन होता है तब तो कुछ प्रभुभक्ति करनेका भी समय मिल जाता है और जब वैभव 
प्रधिक हो जाता है तो फिर कोई कोई लोग तो ऐसा कह बैठते हैं कि हमारे पास प्रभ्चुभक्ति 
करनेका समय नही है। तो श्रब बतलाग्रों साधन सब है पर शान्ति नहीं है श्रगर शान्ति 
होती तो फिर धर्म करनेके लिए समय क्यों न मिलता ? यह तृष्णाका रोग बहुत कठिन 
रोग है । इससे दूर रहना, जगतके पदार्थोकी अ्रसार समझना । ज्ञान ही धन है, ज्ञान ही 
सार है । ज्ञान ही शरण है, ज्ञानाजेनके लिए, ज्ञानश्रभावनाके लिए तन, मन, धन, बचन, 
प्राण सब कुछ न्‍्योछावर करना पडे और उसमे ज्ञान प्राप्त होता है तो आपने कुछ नही 
खोया ओर सब पाया । तो ज्ञान लाभके ये ही दो त्तरीके है श्रभुतार्थ और भूतार्थ । इसमे वि- 
बाद कहाँ है ? पहले तो अभूतार्थसे जानना पडेगा । सब कुछ हैं द्रव्य, गुणा, पर्याय, जीवा- 
दिक ७ तत्व श्रौर फिर उनमे मूल चीज तो आत्मा है ना ? तो ये सब आत्माके परिणमन 
है। तो जिसके ये परिणमन होते वह अतस्तत्त्व बह एक है, एक स्वछूप है औ्लौर परमार्थ है। 
तब जाना इसको परमार्थ । तो अभ्त्तार्थनयक्रा उपयोग लें और दोनोको ही छोडकर पहुंचें 
किसी निविकल्प हृढ अनुभूतिमे । समझो कितना बड़ा काम करनेको पडा है तब जाकर बडा 
कहलायगा 4 शान्‍त कहलायगां । 

(५४) महस््वकी प्राप्तिमि कष्टटहिष्णुताका प्रचुर सहयोग - भैया | ब्रडा बनना है 
तो बडा कष्ट सहिष्णु बनना होगा और चित्तमे बडा नियत्रण करना होगा, सयमी बनना होगा । 
स्वानुमतिके लिए भी तो भीतरी सयम चाहिए ना कि यह चित्त यहाँ बहाँ न डोले, एक 
ज्ञानस्वरूपके लक्ष्यकी ही घुन बनायें । तो बडा बननेके लिए बड़ा कष्टसहिष्णु चनना पड़ता 
है । जरा जरासी कष्टकी बातें श्रानेपर घबड़ाये नही ॥ मान लो किसीने गाली दी या कुछ 
भला बुरा कहा तो उससे मेरेसे वया चोट आ्रातो है ? झ्रे उसका परिएणमन उसमे है । ध्यान 
तो दो, परिशामन रहा हर जगह, परको पर जानकर, निज स्वरूपको निज जानकर श्रपते 
ध्ंतरगमे १रिणमन रहा तो यह बडा बननेकी तरकीब है। देखो यह जो उड़दका बढ़ा बनता 
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है तो उसकी प्रक्रिया देख लो किस तरह बन बतकर वह बडा कहलाता है । सबमे पहले तो 
उन्हे बैलोसे दाँय करते समय कुचला जाता है फिर चकक्‍कीके पाटमे दला दिये जाते है, फिर 
(मानों शामको, पानीमे भिगो दिए जाते हैं। रातभर पानीमे फूलते है, फिर सुबह उनको हाथ 
से मलकर उनका छिलका उतारा जाता है। फिर उसकी शक्‍न्र बिगडो जाती है, उसको 
'गोलाकार बनाया जाता है, फिर उसको खूब तेज गर्म कडाहीमे खोलते हुए तैलमे डालकर 
उन्हे पकाया जाता है । इतनेपर भी लोग नहों मानते, फिर उनके पेटमे लक्डी घुसेड देते हैं 
यह देखनेके लिए कि श्रभी कही कच्चे तो नहीं रह गए । फिर उन्हें खटाई, मिर्च, मद्ठा 
ग्रादिमि पटक-दिया जाता है ॥तब कही वह बडा कहलाता है 4 तो बडा बननेके लिए ,बडी 
कष्टसहिष्णुता होनी चाहिए | थहाँ तो हम आझाप मुफ्नमे ही बडा बनता चाहते हैं । लोग 
सोचते हैं कि हमको कुछ कष्ट न करना पड़े श्रौर ब्रड़े बन जायें । यह हो तो मानकी लडाई 
है । जो शरण मार्दव धर्म है उसका शभ्रथ है मान न होना, देखो मान न ,होना । मान शब्द 
को जरा उल्टा करो--नमा, जिसका ग्रथ है नम जावो, नम्न हो जावो । तो नम्नर होनेको 
मादव भाव कहते हैं । निर्मल परिणाम होनेका नाम मार्दव है । मार्दव कहते हैं-कोमलको:। 
तो यह कोमलता धर्म है जो मान कषायके दूर होनेसे प्रकट होती है ।, भ्रगर वह मात कषाय 
है तो फिर वहाँ घमंका उपाय नहीं मिलता । गौतमका मान गला तो निर्मोह होकर मुनि 
हो गये मनःपर्येयज्ञान हो गया, फिर केवलज्ञान हो गया । जो महावीर स्वामीसे लडने जा 
रहे थे और मान स्तम्भ देखा तो उनका, मान गल गया | छुद्ध हुए श्रौर मुख्य गएाधर बन 
गए श्रौर फिर केवली हो गए । तो यह मान कषाय' ऐसा रोग है कि जिसके कारण हम 
अपनी प्रगति नही कर पाते । धमंमे भ्रागे बढ नही पासे । श्रौर देखो जीवनमे यहाँ ही देख 
लो, दूसरोका श्रादर करें, श्रपनेकों तुच्छ बताव॑ तो,देखो कितना प्रेम बढता है, कितना सद्‌- 
व्यवहार होता है ? जो मिले उसका आदर करें श्रोर प्रपनेको तुच्छ बतावें, मैं कुछ नहीं, 
प्राप सब कुछ, झापने सब किया, ऐसी प्रवृत्ति बनाप्नो जीवनमे, यही एक; स्वर्ग, जैसा सामभ्रा- 
, जय बन जायगा । भौर चाहे कि मैं बड़ा कहलाऊँ, ये तुच्छ रहे तो ऐसी अन्यायकी बात 
कोई न सहन करेगा । तो सबको झ्रादर दो और अपनेको दुसरोसे बडा भत समझो, ऐसी 

, प्रवृत्ति जीवनमे हो तो सुख शान्ति मिल सकती है । 
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(५४) विक्रारोकोी नैमित्तिकताक्रे परिचयमें एक विशुद्ध प्रकाश -यहाँ यहं,विच्ार 
फरना है कि जीवमे विकार क्या ग्रपने श्राप ही उत्पन्त हो जाते हैं या कोई दूसरा करता 
है। सामान्यसे तो उत्तर यह है कि विकार न तो शअ्रपने गप होता है श्र न कोई दूसरा 
करता है, किन्तु परका निरमित्त पाकर स्वयकी योग्यतासे स्वयमे विकार बन जाता है । यहाँ 
दो बातें प्रायी । जीवके त्रिकार होता है उसका निमित्त परसम है । यह उपचारकी बात 
नही हैं । ३ न३हुन्दाचार्यने, अ्रमृुतचच्द् तू रिने श्रौर जयसेवाचायने समयसारमे कहा: है इस गाथा 
मे--जह फलिहमणो सुद्धो ण सं परिणमइ रागमादोहि, रगिज्जदि श्रण्णेहि -सो- रतैदीहि 
दल्वेहि ।? जैपे स्फटिक मर स्वय रागभावहूप नही है श्रोर त स्वयं लाच होनेका निमित्त 
बनता है सो वह खुद ऋपते ग्राप रागरूप नहीं परिणमता | यह बात स्पष्ट देख लो, आखोके 
सामने देव लो, दर्पण क्‍या खुद ही अपनी ओोरसे लाल पीला प्रादिक रूप बन जाता है ? भरे 
उस लाल पीना कपड़ा ग्रादिक बाहरी चीजका सन्निधान पाकर वह लाल पीले आदिक रूप 
परिणम गया । वहाँ यह विक्रवेक करना चाहिए क्रि लाल पीले कपड़ा झादिकका कुछ भी 
प्रयोग उस दपरगमे नहीं गया, किन्तु सामने रहता, सन्निधातमे रहता बस इतनी भर वहां 
बात रही कि उस दूसरेका सन्निधाव पाकर वह दर्पा स्वयं ग्रपती विकरारी योग्यवासे लाल 
पीले रूप परिणाम गया । देख लो इस कब्ननमें वस्तुत्वातव्य पूर्णा कलक रहा है, श्रौर निमित्त 
नेमित्तिक भाव भी ऋतचक रहा हे, ऐसो दो बाते है । प्रब. उनमे से पहिली बात्तपर विचार 
कर । हाँ खुद खुदक्े विक्रारमे तिमित्त नहीं होता, यह पहली बात है | जैसे दर्पण स्वयं हो 
नाता रूप प्रतिबिम्बित होनमे निभित्त नहीं बच पाता ऐसे ही यह जीव अपने विकारके होने 
में निमित्त नही ब्न पाता । यदि दर्पण ख़ुद हो अपने लाल पीले ग्रादिक प्रतिविम्बरूप परि- 
णमनमे निमित्त हो जाय तो दर्षणपे सदा प्रतिबिम्ब रहना चाहिए, क्योकि बाहरके पदार्थों 
का सन्तिधान तो रहा नहीं | दर्पण ही खुद अपने विकारके लिए निमित्त हो गया तो सदा 
उसमे प्रतिबिम्ब रहरा चाहिए, ऐसे ही ग्रात्मा खुद ही झाप अपने ही स्वभावसे अगर रागी 
हैषो बन गया, उसमे कमविपाक निमित्त कुछ माना न जाए तो विकार सदा रहना चाहि 
देखो बडी उदारतासे बडो निष्पक्ष विधिसे आराचायं सतोको भक्तिपूर्वक सुननेसे यह विषय 
भ्रायगां । इस समय हम दो डजातोमे से पहली बात कह रहे । जब जो बात कही जाय तब 
उसी बात्तका ही विशेष चिन्तन चलना चाहिए | तो खुद खुदके विक्रारका निमित्त नहीं होता 
पंयोकि खुद विकारके विपरीत स्वभावसे हटा होने वाला परिशाम अपने प्रापके निमित्तसे 
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नही होता । वह खुद उपादान है । वह ही खुद विकारमे निमित्त होवे तो विकार सदा रहना 
याहिए। तो बडो प्रापत्ति होगी, विक्रार फिर दूर कंसे किया जा सकेगा, दयोकि वह तो 
अपने भ्रापके स्वभावसे हो गया है । जो भाव विषम होता है, समान नहीं होता है । घटाव 
बढाव लिए हुए होता है तो समझो कि उसक्नी उत्पत्तिमे कोई बाह्य पदार्थ निमित्त होता है । 
(५६) निमित्तन॑मित्तिकमाव व वस्तुस्वातस्त्यका अविरोध--देखों निरमित्तकी बात 
सुनकर ते डरना चाहिए | जो लोग मानते है निमित्तका निराकरण करते हैं वे ढर सञ्रकते, 
पर निमित्तकी बात रखते जात्रो कि स्वभावदर्शनके लिए कितना उपयोगी है, इस मर्म तक 
नही पहुचे वे । हा निमित्त उपादानमें कुछ करता है यह बात कहे तो वह मिथ्या है, पर 
विकार निमित्त बिना हो जाय निर्मित्तके सन्तिधान बिना होने तो विकार फिर जीवका, पदार्थ 
का स्वरूप बन जायगा । वह कभी नहीं मिट सकता । सामने देख लो--दर्पशा रख लो और 
हाथको जल्दी यो हिलाबो, दपंणा सामने कर लो तो वहाँ दपंणा उसरूप प्रतिबिम्बित हो 
जायगा ना । तो सीधा देख रहे हैं कि दर्पणमें प्रतिबिम्ब भ्रा गया, पर वह परनिमित्त बिना 
नही हुआ । भ्रब उस एक सीघे दिखने वाली बातकों मेटकर यहाँ एक ऐसी बात की जाय 
कि वह त्तो दर्षणसे श्रपने समयपर शअ्रपती योग्यतामे अपने श्राप श्रा गया । एक प्रत्यक्षसे 
विपरीत श्राग्रह क्यो किया जावे । श्रब॒ रही यह बात कि कही निमित्ताधीन तो नहों हो 
गया वह परिणमन । निम्मित्ताधीन परिणमन नहीं होता । किसीके हाथका निममित्त हुग्ना वहाँ 
उसका रगरूप क्रिया प्रभाव कुछ भी दपंणमे नही गया । यहाँ हाथ बाहरमे हिल रहा । हाथ 
का सारा काम हाथमे हो रहा, हाथसे बाहर हाथका कुछ भी काम नहीं हो रहा, इसलिए 
इस हाथने दरपंणमे कुछ काम नहीं किया, पर दपंणा हो पअ्पने श्रापकी योग्यतासे हाथका 
सन्निधान पाकर उस रूप परिणाम गया। यह उपादानकी कला है। यह उपादाधकी ही 
स्वततन्रता है । बस निमित्त तो खाली सन्निधानमे होता है | निमित्त उपादानमें कुछ करता 
नही है । जिनवाणीका विधिवत्‌ रहस्थ रखनेके लिए कयाय कल्पना या कीति नाम श्रादिक 
सबका बलिदान करना होता है! देखो सरस्वतीका भक्त होना यह सबसे ऊँची बीज हैं। 
ग्जौर कुछ मनमे मद झाये कि मैं बडा बन जाऊँ, कुछ इन लोगोसे निराला (अनोखा) सा 
हलाऊँ । झरे यह कोई दुर्लभ चीज नही, यह तो श्रनादिसे करते चले भ्ाये, कभी किसी 
प्रसगसे बडे कहलाये कभी किसी प्रस्गसे, पर इस वीर वाणी सरस्वती देवी मायने जिन 
वचनोका प्रर्थ उसकी भक्ति होना यह बहुत बडे वैभव वाली बात है । 
(५७) श्रार्षानुरागीका सनोबल--देखिये--शुद्धि रुचि किस ज्ञानोके होती है जो 
प्रपनी विद्ताको पा डालता है। भाहे कुछसे कुछ प्रटपंट ओर प्नहोनी प्राश्चयं वाली 


सहजानन्द वस्तु-तथ्य प्रवचन न 


बातमे न बढ़कर दुनियामें प्पना निरानापन दिखाया जा सकता है, लेकिन ऐसा निराला- 
पन दिखानेमे जिसके मोह नहीं है और प्रभुकी वाणीकी जो धारा चल रही है उसी प्रवाह 
मे श्रदगाह करके अपने लामको मिटा दिया, अपने वामको दुनियासे निराला दिखानेकी चाह 
न करें, ऐसी विद्वता पचानेके लायक जिसका ज्ञान हो गया वह ही भगवानकी बाणी सत्य 
मर्म समझ सकता है । जिसको कुछ परवाह्द नही, दुनिया जाने न जाने, माने न माने एक 
_ प्रपने श्रापके सम्यरजञानसे ही तृप्त है, संतुष्ट है ऐसा ही पुरुष विशुद्ध तत्त्वके मर्मको प्राप्त हीता 
है। यहां बतलोया जा रहा कि जीवमे जो रागह्नेषादिक विकार होते हैं उन धिकारोके होनेमें 
ज॑से जीव उपादान है ऐसे ही जीव निर्मित्त नही बनता, किन्तु इस जीवके उपादान हो गया 
रागद्रेषका और जीव ही निर्मित्त वन गया रागद्वेषका, फिर क्या वजह है कि जो रागद्/ेष 
सदा न होते रहेंगे, फिर वे कैसे मिटेंगे ? रागद्रेषके निर्मित्त भी सदा हाजिर हैं । फिर क्या 
वजह है कि जो विकार कभी बद हो सकें। यदि विक्रार परभाव शऔर नमित्तिक व हो तो 
फिर ये विकार कभी नष्ट नहीं किए जा सकते । तो प्रयोजन क्या है ? स्वभावदर्शनका । 
स्वभावदर्शन कोजिए । ग्राप जद चावल शोघते हैं तो वहाँ श्राप जब यह विचेक रखते हैं 
कि यह तो चावल है और यह चावल नहीं है, कंकड है, मिट्टी है, तब ही तो श्राप चावल 
शोध पाते हैं । तो जैसे कुडा करकट, मिट्टी, कंकड आादिकों हटाकर हो झाप शुद्ध चावलका 
संग्रह कर सकेंगे ऐसे हो प्रात्मा प्रौर झतात्मा इन दो तत्त्वोका ज्ञान होना चाहिए तभी तो 
प्रनात्मतत्ततसे हटकर प्रयने शुद्ध आत्माके स्वरूपका दर्शन किया जा सकता है । तो भात्मा 
है क्या ? परमार्थ ्रात्मा है क्या ? शुद्ध स्वच्छ ज्ञानमात्र, जहाँ विकार नहीं ऐसा यह श्रात्मा 
क्या अ्रपने विकारमें निभित्त हो सकता है ? झगर खुद विकारमे निमित्त हो तो सदा विकार 
होते रहेंगे, यह ग्रापत्ति है। तब खुदकों बहुत स्वच्छ निर्मेल विविक्त निरखना । स्वयं मैं 
कसा हु, कोई भी पदार्थ हो. उसका स्वरूप खुदको भिटानेके लिए नहीं हुआ करता । कोई 
भो दृशान्त बताग्रो कि जो स्वयं खुदको मिटा दे । देखो सब द्रव्योमे बात ली जिए । परमार 
का स्वरूप परमाणुक्रो मिटा वेनेके लिए नहीं बचता। जीवका स्वरूप जीवको मिटा देनेके 
लिए नहीं होता । जोवके स्वरूपमे कोई बाध। नहीं है, किन्तु कोई परउपाधिका - सम्बंध है 
उससे बाघा है। उस उपाधिसे हटें शरौर हटनेका उपाय फया है ? उपाधिसे ५० ही 
भपना स्वरूप देखें । पत्येक पदार्थ प्रपने ग्रापमे बिल्कुल मग्त है ॥ वहाँ 
लेप नही है । स्वहूपको बात पाहट रहे है | खुद ही खुद है । जुबमें 
के स्वरूपमें झ्न्यका प्रवेश नही है । भेरे भी प्रन्यका 
विकारके लिए निर्मित्त बसे ही सकता ह 
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ढ/वकी चीज औ्रोर मै हूँ शाश्वत चैतन्य ।! मेरे स्वभावमे घटाव बढाव नहीं होता तो इस 
प्रसगमे क्या तिरखा जावे ? श्रपने विकारमे खुद निमित्त नहीं, इससे देखनेको कया मिला कि 
जीव ऐसा कुछ भ्रविकार स्वभावी है कि खुद तो प्रपन श्राप विशुद्ध स्वभावकी श्रोर ही रहता 
है, पर विवार होते तो किस तरह होते ? वे परसगका निमित्त पाकर होते है । यह तथ्य 
इस निबबमे है । श्रव विकार कंसा सब पाकर हाता उसका वर्णान इसके श्रागेकिे निबन्धमे 
'गा । 
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| ( १० ) 
(५८) विकारसे परसगकी निमित्ततावी यथार्थता--कल यह,कहा गया था कि 
। जीवमे जो विकार होता है- उस विकारका निर्मित्त खुद जीव नही है, जीव ही क्या, जगतका 
वंई भी पदार्थ उस पदार्थके विकारके लिए स्वय निमित्त नही होता । यह एक वस्तुस्वूप 
है । यदि खुद ही खुदके बिगराडका निर्मित्त हो जाय तो वह बिगाड सदा रहना चाहिए, क्यो 
कि वह हो उसका उपादान - है शौर खुद ही उसका निमित्त हो गया। विकार कहो या 
(बिगाड कहो एक ही बात है | कुछ सभालकर बोलो तो विकार शब्द बन गया, कुछ बिगड़े 
पमे बोलो तो विगाड शब्द बन गया। किस्तो भी पदार्थभे विकार (बिगाड़) होनेके लिए 
वह खुद-निमित्त -नही होता । इससे क्या शिक्षा मिली कि जीव श्रपने ग्राप अपने स्वरूपमे 
स्वच्छ है । ग्रव॒ एक प्रश्न हो जाता है कि जीवके विकारमे जीव खुद निमित्त नही है । तो 
क्या निमित्त -है-।-उसका .उत्तर इस निबधमे है । जीवके विकारका निमित्त परप्तम ही है । 
जैसे स्फटिक मणिका उदाहरण देकर कुन्दकुन्दाचार्यने, श्रमृतवन्द्र सुरिने श्लौर जयसेनाचार्यने 
उसका समर्थन, किया कि जीवका विकार परसगका निमित्त पाकर ही होता है । 'तस्मिन्ति- 
मित्त,परसग एव, वस्तुस्वभावोड्यमुदेति तावद,.। यह भी एक वस्तुस्वभाव है। श्रशुद्ध उपा- 
दान-निमित्त सन्तिधानको पाकर श्रपने मे, विकाररूप परिणाम जातो है। जैसे कोई दो 
बालक खडे हैं, २०-हाथ - दूरपर । उत्तमे से एक बॉलक जीभ निकालकर श्रगूठा हिलाकर 
चिढा, सहा है, भौर दूसरा बालक चिढ रहा है, दु खी हो रहा है, तो उस दूसरे चिढने वाले 
>ब्रालकका-नि मित्त, वह खुद ही, तो नही है । .इसरा है उसका निम्ित्त, ऐसे ही, समको कि 
खुदगें विकार ब़ना त़ो -उस-व्रिकारका निमित्त खुद नही होता । वहां निमित्त परसग ही है । 
(५६) जीवबिकारके प्रसंगसे निमित्तके द्विध्यके परिचयसे निमित्तत्वको वास्तविकता 
ब उपचरितताकी जानकारी--देखों निमित्तके बारैमे स्पष्ट ज्ञान करनेके लिए नि्मित्तके दो 
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प्रशार समझ लेना चाहिए। एक होता है वास्तविक निर्मित्त और दसरा होता है प्राश्रयभुत 
निमित्त । जो कोई यह कथन कहे कि पर पदा्थंका आ्राश्नय कर तो पर पदार्थ निमित्त हैं, 
ग्राश्नय ही न करे तो निमित्त कुछ नही, उनकी यह बात ठीक है, किन्तु यह घटित होता है 
प्राश्नउभूत निमित्तमे। जीवोको वास्तविक निर्मित्तका परिचय है कहाँ ? एकेन्द्रिय जीच क्‍या 
जानते हैँ ? कर्म श्रीर कर्मोदय, और मनृष्योमे भो ण्हाँ कोई भी नही जानने वाले है । तो जो 
भञात है उपका ग्राश्नय कैसे बनता है ? हाँ ग्ज्ञातससे तिरस्कार बन जाता है। तिरस्कार अज्ञात 
से भी होता ग्रोर ज्ञातसे भी होता, किन्तु श्राश्रय ज्ञातका ही हो सकेगा । श्रज्ञातका न होगा। 
प्रोर, देखो जब जीवविका रके प्रसंगमे निमित्तकी बात कहते है तो ग्राश्रयभत निमित्तकी बात 
कहने लगते हैं मगर प्रजीव । ग्रजीवमे तो घटावो, कौन किसका ग्राश्नय करता ? हाँ श्रस्तिका 
निभित्त पाकर कागज जन जाता है तो कागज जो जला बह क्या झस्तिका निभित्त पाकर 
जला। ग्राश्रय करनेकी बात तो ज्ञान वाले पदार्थमे होगी, इसने उसका श्राश्रय लिया । शअच्छा 
प्रगर कुछ आश्रयकी बात ही यहाँ कहेगे तो श्रस्तिपर कागरन उडकर श्राया तो वहाँ कुछ कुछ 
अंदाज लगायेंगे कि लो कागजने अग्निका सहारा लिया, कागज जल गया | अ्रगर कोई कागज 
पर अग्नि घर जाय तो वहाँ कैसे लगायेगे कि कागलने श्रग्निका ्राश्नय किया ? तो भ्राश्रयको 
भात फेवल एक ज्ञानवान पदार्थके विकारमे ही कही जा सकती सो इन बाह्य पदार्थमि वास्त- 
विक निश्चित्तका उदय होनेपर जीवमे विकार होता, लेकिन आ्ाश्नयभूत पदार्थका श्राश्रय ले तो 
विकार व्यक्त रहता है और प्राश्रय न लें तो विकार प्रव्यक्त रहता है । श्रब रही एक यह 
बात कि जो श्रव्यक्त विकार है उसको नष्ट करनेका तरीका व्या है ? व्यक्त विकार न हो तो 
भत्रिष्पमे इसके ग्रव्यक्त विकार भी खत्म हो जायेंगे। व्यक्त विकार न हो इसके लिए प्रापके 
पास्त बया उपाय है ? वह उपाय है चरणानुषोगकी प्रक्रिया। बाह्मपदार्थका पश्राश्रय न लें, यही 
है व्यक्त बिकारके मेटनेका उपाय । तो बाह्य पदार्थोका त्याग करना ताकि उसका श्राश्रय न 
लिया! जाय, यही तो चरणानुयोगमे बताया है, तो विकारका निममित्त परसंग ही है झोर यह 
एक वस्तुस्वभाव है कि श्रदुद्ध उपादात परत्रिमित्तके सान्निध्यमे उपाधिके अनुरूप भ्रपनी परि- 
गमन शक्तिसे चिकार रूप परिणम जाता है | यह तथ्य जब ज्ञात्त होता है तो स्वभावपरिचय 
हंढ़ हो जाता है ये नैमित्तिक भाव हैं, परका निमित्त पाकर होते, हैं । मेरा इनमे कोई स्वरूप 
नही बसा | मैं त्तो स्वरूपतः अविकार स्वभाव हु । ऐसी प्रतीति' बनती है इस न॑मित्तिक भाव 
का परिचय हो जानेसे । यहाँ यह ध्यान देना कि विकार मेरा स्वरूप नहीं, विकार परभाव 
है, नैमित्तिक हैं । मैं तो स्वयं अपने श्राप श्रपने कुलके अभ्रनुसार ही रहता हु। मेरा कुल है 
चंतन्यकुल, उसके भ्रनुसार उसकी चतंना होती है । तो यहाँ अपने प्रापको विशुद्ध श्रविकार 
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स्वभावके रूपमे परख लिया गया। 
(६०) ज्ञानका सदुपयोग श्रात्महितसे शीघ्रताका' पौरष--देखो भैया ! जानना किस 
लिए होता है ? समभानेके लिए ? नहीं। जानना होता है इसलिये कि जो हितकी बात 
है उसको श्रभीसे करने लगें । जो देर करेगा हितरूप लाभषे लिए उसके लिए देरमे देर होती 
चली जायगी । तो इस तत्त्वके परिचयसे अपनेको शअत्रिकारी ज्ञानस्वरूप श्रनुभवनेकी शिक्षा 
मिलती है | ज्ञानमे एक ऐसी कला है कि किसी भी समय आात्मज्ञान, जग्रे तो वहाँ हो सारे 
सकट दूर हो जायें । तीन प्रादमी थे, स्वाध्याय करते थे, एक था बृढा, एक था जवान श्रौर 
"एक था बालक | तो उन तीनोमे यह बात तय हुई कि देखो अश्रपन तीनोमे से कोई एक 
विरक्त हो जाय तो णेष दो को अपनी विरक्ति बताये श्रोर कहें. ताकि शेप दो भी उमकें 
साथ होवें । तो कुछ दिन हुए बूढ़े व्यत्रित ने सोचा कि श्रव॒ तो मरनेके 'दिन निकट आरा रहें 
है । सो अब तो त्याय मार्गमे चलना चाहिए । तो महीनों पहलेसे विचार किया और लडको 
की जो कुछ देना था सो दे दिया । जो जो कुछ भी उसके पास था वह सब कुछ लडका 
लडकी वरगरहको दे दिया । इसके बाद वह विरक्त होकर घर छोडकर चलता है तो बीचमे 
उस जवानकी दुकान मिली बजाजी की । तो वह बूढा कहता है कि भाई श्रव हमे वैराग्य 
जग गया । हम तो अब सब कुछ छोड रहे, तो-वह जवान उठा श्रौर कहा चलो हम भी 
साथ चलते हैँ । तो वह बृढ्ा बोला--अरे तुम यह कया कर रहे हो, प्रमी १०-५ वर्ष घर 
मे रहकर सब हिसाब जमा दो, सबको सब कुछ ,समझभ्राकर सारी व्यवस्था ठीक ठीक बना 
दो, फिर हमारे साथ विरकक्‍त होकर रहना । तो चह जवान बोला--भ्रे जिस चोजको 
छोडना है उसको सभालने का वया विकल्‍प करना? में तो श्रभी साथ चलता हू। चल 
'दिया साथ + अब वे दो हो गए । श्रब बीचमे लडका खेलता हुम्ना मिला । खेल रहा होगा 
गुल्ली डडा श्रथवा कबड्डी झ्थवा कुश्ती वगरहके खेल | देखिये पहले एक ऐसा जमाना था 
जब कि ऐसे ही शारीरिक श्रम पठने व्ले खेल खेले जाते थे । श्रौर श्राज कलके खेल ऐसे 
खेले जाते हैं कि जिनमे खेलने वालोको कुछ शरीरिक श्रम नही पड़ता, जंसे श्राइसवास तास, 
'कैरम्वोट झादिक । भ्राजकल तो सोचते हैं कि खेल ऐसे खेलो , कि जिनमे शारीरिक श्रम भी 
कुछ न पड़े झ्लौर मनभर जाय । ऐसे खेलोमे तो 'समय ही ब्यर्थ जाता श्ौर लडाईके बहुत से 
मौके मिलते हैं । तो रास्तेमे वह लडका खेल खेल रहा था, दोनोने कहा भाई हम दोनो तो 
विरक्त होकर जा रहे तो उस लडकेने तुरन्त गुलली ड॒डां फेंका और बोला हम भी साथ 
चलेंगे । उन्होने बहुत समम्ाया, कि अरे भ्रभी बच्चे हो, कुछ दिन घरमे रहकर घरके सुख 
देख लो, पीछे विरक्त हो जाना | तो वह ,बालक, बोला: कि भ्ररे जब कीबड़को साक ही करना 
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पड़ेगा तो फिर उस कोचडको लगाने की जरूरत ही वया ? वह बालक भी उनके साथ चला 
गया । अब परिणामोकी बात देखो उस बूढ़ेने तो ६ महीने पहलेसे ही सारे हिसाब कित्ताब 
बना दिया श्रौर जब यह समझ लिया कि श्रव तो मरनेके दिन निवट श्रा गए तब दहे 
विरक्त हुआ, और जवानने यह सब कुछ न सोचा और उस बालकने भी कुछ सोचा विचारी 
तही की, यो ही सीधे चल दिया । देखो पुरुषोमे अनेक प्रकारके पुरुष देंखे जाते है, कोई छोटी 
उम्रसे ही विरकत चित्त रहता है शोर उसके ज्ञानमे प्रवाह रहता है । उसका प्वेस्ससमय ऐसा 
ही गुजरा होगा जिसका संस्कार लगा हैं तो कट धामिक बात हो जाती है । तो ये जो नाना 
प्रकारके विचारोमे, विकारोमे, प्रयत्नोमे चल रहे है उसका निमित्त वही जीव नहीं किन्तु 
परसग है और वे पर पदार्थ है । वास्तविक निर्मित्त कर्म उपाधि है । देखो इसमे वस्तुक्ी 
स्वतत्ता नहों मिटो । इसके लिए निमित्त नैमित्तिक भावसे डरना यह ज्ञानकी दुर्बलता है । 
निमित्त नैमित्तिक साव-च मिट जाय इसके लिए वस्तुस्वातत््यका विरोध करना ज्ञानकी निबे- 
लता है कमजोरी है | दोनों हो बातें बराबर दिख रही है। वो जीवके विकारमे नि्भित्त 
प्रसग ही होता है | स्वयं कभो निमित्त नही होता । तो ऐसा जानकर ग्रपनेमि यह परखिये 
कि मैं तो स्वतः सहज ज्ञानमात्र ही हु। मेरेमे व कुछ अधुरापन हैं भोर न किसी शअन्यका 
प्रवेश है । ऐसा यह मैं परमार्थ सत्‌ आत्मतत्व हु । उसकी श्रद्धा करें तो गौरव बढेगा, 
प्ात्मबल बढ़ेगा, घोरता जग्रेगी, श्रघीरता खतम हो जायगी । परपरिणतिके लगावसे ज्ञान 
में कमजोरी आती है । परवदार्थका लगाव छोडने से ज्ञानमे बल बढ़ता है। तो बिल्कुल तो 
छोड नही -सकते ग्रृहस्यजन, तो जितना बने उत्तना छोड़ता तो चाहिए । एक यह बात है । 
जो रागी है वह कर्मसे बध जायगा, जो बिरागी है वह कमेसे छूट जायगा। तो ऐसे इस 
विकारकों मानों भार विपदा, विडम्बना भर समझो कि ये नैभित्तिक भाव है । ये दूर हो 
जायेंगे । ये मेरे स्वरूपमे से प्रकट नही हुए । यह शिक्षा भिलतो हैं नैमित्तिकृभावके शुद्ध 
परिचयमे । ' ' | 
न्ध्‌ 


(११) -« 

(५१) परिशमनकी विधि--इस विश्वमें जहाँ जो कुछ काम. हो रहा है वह काम 
फिस प्रकार होता है, उसकी पद्धति इस नि बन्धमे कही जायगी ? देखिये--कार्ये दो प्र॒कारके 
होते हैं---एक तो होते है समान कार्य और एक,होते हैं' विषम क ये | समान काये फहों, 
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स्वाभाविक विकास कहो | जैसे भगवान ग्ररहंत प्रभुमे जो केवलज्ञान केवलदर्शंन, ग्रनन्त 
ग्रानन्‍द प्रादिक विकास चल रहे हैं वे सत्र समान चल रहे हैं। भ्रोर यहाँ देखो हम श्रापके 
जितने कार्य हैं, विकार है, विकास है वे सब विषम चल रहे हैं । कभी क्रोध, मान, माया, 
लोभ, शान्ति, कल्पना सुख दुःख झ्रादिक कितनी ही तरहके बदल चलते हैं। तो पझ्नपने ग्रापमे 
तक लीजिए । तो जो विकार है वे तो हुप्रा करते है विषम श्लोर जो स्वाभाविक विकास है 
नह होता है सम । तो स्वाभाविक विकास जब पहले क्षणमे उत्पन्त होता है उस समय स्व- 
भावकी रोक वाले निमित्तका भ्रभाव निमित्त होता है। प्रोर उसके बाद अनन्त काल तक 
जो स्वभाव अ्रपनी घारामे चल रहा है विकास उसमे कोई निमित्त नही होता । कालद्रव्य तो 
एक साधारण निमित्त है। उसका तो कही निषेव नहीं किया जा सकता। मगर सर्वेत्ताधारण 
निमित्तभुत कालकी चर्चा नहीं होती, क्योकि वह साधारण है | तो स्वाभाविक विकासमे 
कोई बाह्य वस्तु निमित्त नही, किन्तु जितने विकार हैं, विषम परिणामन हैं ये प्रपने ग्रापके 
निमित्तसे नही हुआ करते । तो फिर ? पर निमित्तका सन्तिधान पाकर होते हैं । इसी विषय 
मे यह निरखना है कि वस्तुकी स्वतश्नता भी चल रही है श्लौर विकार कार्य निमित्त के सन्नि- 
धान बिना होते नही, यह श्राप सर्वत्र घटाते जायें । जैसे रोटी पकाया बनाया तो रोटी तो 
आरटेसे बनती है, कही महिलाके हाथसे वो नहीं बन जाती । रोटीका उपादान तो प्राटा है, 
श्राटेमे हो उसका परिणमन चलता है । यह तो है एक वस्तुस्वातत्रयकी बात ॥ उस ग्राटे के 
परिणमनकों महिलाने नही किया, महिलाका प्रयत्न, हाथ पडा तो निमित्त है । लेकिन 
पसरी, सिकी तो वह तो अपने श्रापमे वही पपरी, सिक्नी । हाँ तो ऐसे ही यहां विचार करो 
कि जीवमे जो विकार उत्पन्न होते, रागद्वेष मोहभाव उत्पन्न होते हैं ना तो सुनो । ये विकार 
जीवपरिणतिसे हुए यह तो है परिणमनस्वातत्य, किन्तु निमित्त सस्निधान बिना विकार नही 
हो सकते यह है अनिवारित निर्मित्तन॑मित्तिक भाव । विकार परिणमनके प्रसंगमे ये दोनो 
तथ्य अविरोध रूपसे एक साथ बने हुए हैं। सब जीवोमे क्‍या मतलब पड़ा है किसी दूसरी 
वस्तुसे मोह श्रौर लगाव लगानेसे । घरमे जो लडका है वह भी दूसरा जीव है। कहीसे आया 
है, अपनी उम्र तक रहेगा, उम्र समाप्त होनेपर चला जायगा । किसीसे कोई सम्बंध हैं नया ! 
लेकिन दुनियाके लोग इस लगावके कारण कितना परेशान हैं । तो यह लगाव, यह विकार 
बनता किस तरह है ? झ्रभी परसो बताया था कि इन विकारोके होनेमे खुद निर्मित्त नहीं 
होता । यदि विकारका निमित्त खुद बने तब तो फिर ये विकार कभी नहीं मिंद सक्रते । 
उपादान भी खुद, निमित्त भी खुद, विकार फिर मिटे कैसे ? शोर कल यह बताया गया था 
कि विकार परसंग निमित्तपूर्वक हुप्ना करते है, €व प्रत्ययक नही हैं । एक बात प्रोर सममो, 
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जो भरागमसें लिखा है--स्वाभाचिक पर्याय तो, होती है स्वप्रत्ययक भौर विकार होता है स्व- 
रप्र्ययक । याने वहाँ है स्व उपादान और परपदार्थ निमित्त । 

(६२) विकारपरिशसनकती विधि--कैसे विकार होता उसकी चर्चा चल रही है यहाँ 
गीवमे जो विकार होता, क्रोध विकार होता तो जीवमे स्वभाव तो नही है क्रोध करनेका । 
फषाय करनेका जीवसे स्वभाव नही होता। किसी भी पदार्थका स्वभाव विकार रूप नहीं 
होता । वह तो अपने प्रापमे है । देखो परनिभित्त बिना विकार नही होता श्रौर निरमित्त विकार 
गही करता, इस दो बातोंकी सही समझना है। पदार्थँंका कया स्वरूप है यह समभनेके लिए 
पले तो क्या स्वरूप है ? कोई कहता है कि श्रपने स्वरूपसे है, पररूपसे नही है, भौर अपने 
धवह्पमें भ्रवेक गहराइयां हैं ॥ उत्तरोत्तर भ्रन्तह ष्टिमे चले जायें तो निषेध होता चला जाता 
भौर प्रंतमे कोई ऐसी चितृज्योतिकी बात आती कि जिसको लखकर कोई कह देता है कि वह 
39 नही है। और, कुछ है भी नही, मायने राग नही, द्वेष नही, विकार नही, कर्म नही, जो 
चिन्ह हैं, जो पकडे जाते वे श्रात्मामे कुछ नही हैं । तो क्या है श्रात्मा ? यह बात बातोंसे नही 
बतायी जा सकती खुद श्रतुभव करके देखो जो जिनेन्द्र भगवान हुए उनकी भक्ति करते हुएमे 
पपने प्रापके ज्ञानस्वरूपमात्र श्रात्मततत्वका झतुभव हो जाय तो बस बेडा पार हो जायगा । 
संसार संकटोसे छुट्टी मिल जायगी । यही काम नहीं किया अब तक । भव“भवमे सब कुछ 
गया, राज्य पाया, घनिक हुए, बडी भ्राज्ञा की, बहुत बहुत बडी बातें हुईं, मगर श्रात्माका 


सत्य बोध नही हुआ जिससे यह जीव संसारमे भ्रब तक रुलता रहा । उस आत्माका परिचय 


कर तो वह परिचय श्रापको अनुभवसे श्रायगा, बातोसे न श्रायगा । वैसे तो उत्तर देंगे कि 
कोई कहे कुछ है नही कोई कहे कुछ है, है भौर ना के बीचमे जो कुछ है सो है । स्वानु भव- 
गन्य है यह श्रतस्तत्व उसका उपाय कैसे बने ? उसके लिए यह ही निर्णय कहा जा रहा है 
वस्तुस्वातत्र्य भ्रोर निमित्तनैमित्तिक भाव जानो । हाँ तो निमित्त क्या कहलाता ? चह 
पदार्थ जो उपादानसे प्रत्यन्त निराला है भौर जिसके प्रसन्निधानमे कार्य नही होता । और 
उपादान क्‍या कहलाता कि जिसमे कार्य ब्रन रहा, जो कार्यरूप परिणम रहा उसे कहते हैं 
उपादान । जैसे घडा बनता है तो मिट्टी तो उपादान है श्र कुम्हारका व्यापार निमित्त है, 
ऐसे ही जब जोवमें विकार होता है तो जीव तो उपादान है, उसमे विकार परिणमन है और 
कर्म प्रकृतिका उदय यह निमित्त है। तो यहाँ यह बात समझना है कि निमित्त उपादानमे 
ऊँछ नही करता, किन्तु उपादान हो अ्रचुकूल नि्ित्तको पाकर अ्रपनी ही कलासे, भ्रपने ही 
बलसे, प्रपनी ही योग्यतासे विकाररूप परिणाम जाता है। 
(६३) विकारपरिशसनविधिका संक्षिप्त ब्योरा--एक मोटा हष्टान्त यही आप ले 
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लो । हम बोल रहे है भौर भौप लोग इसमे निमित्त हो रहे हैं। प्रापको हम सुना : रहे हैं 
ना तो श्राप हमसे बुलवा रहे हैं क्या ? यही श्राप निरख लो, श्राप लोग हमको कुछ कर तो: 
नही रहे । श्राप भ्रपनी जगह बंठे हैं, हम स्वय ग्रपदा ही लक्ष्य बनाकर अपनी ही . परिणति 
से, श्रपने ही बलसे, अपनी ही कलासे हम श्रपने ग्राप बोल रहे है | श्रब यही देख व्लो, ग्राप - 
निमित्तने हममे कुछ नहीं किया, श्रोर आपका सन्निधान झाया । ऐसा न होता तो हम..बोलते 
तख्तपर बेंठकर इस तरहसे हाथ हिला हिलाकर हम न बोलते, श्रौर यदि बोलते तो लोग 
समभते कि श्राज महाराज जी को न जाने क्‍या हो गया ? देखिये यह एक मोटा दृशन्त दे 
रहे हैं | यह भ्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त की बात नही है। यह तो एक ग्राश्रयभूतकी बात है । 
श्रव श्रन्वयव्यतिरेकी "निमित्तकी सोचो । कमंप्रकृतिका उदय कर्मपर अपने प्रापपर श्राता 
क्योकि पहले उनवी स्थिति बँधी पडी थी | तो स्थिति पडी हो तो उदय जवश्य हो आयगा। 
उदय किसीको कृपासे नही श्राता, वह तो श्रपने रमयपर श्रातां ही है । कोई कारण कलाप 
मिल जाय । आत्माके निर्मल भाव बने श्रथवा श्रात्माके संक्लेश भाव बनें तो कर्मकी उदीरणा 
भी हो सकती हैँ । उदय श्रपने श्राप॑ -ग्राता है। जैसे एक कलईका डला ले लो वह ग्रभी दो 
दिन पहले बनाया गया, मान लो उसकी म्याद ६ माहकी है। ६ माहके बाद वह टिक नहीं _ 
सक्रता, बेकार्म हो जायगा, मगर उसपर कोई ग्रभी दो दिन बाद ही पानी डाल दे तो वह 
वलईका डला तो बीचमे ही उबंले जायगा ना ? तो ऐसे ही समझो कि आत्माके परिणामों 
का निमित्त पाकर कर्मोमे उदीरणा होती है । देखो निमित्तनैमित्तिक भाव दोनोकी श्रोरसे 
है । श्रात्माके विशुद्ध भावका निमित्त पाकर कर्मोमे सम्बर निर्जरा होती है | कर्मोके उदयका 
निमित्त पाकर जीवमे विकार होता है | तो हुआ यह सब ठाठ मगर निमित्तने उपादानमे 
कोई परिणति नही को । यह प्रबाधित नियम है कि एक द्रव्य दुसरे द्रव्यमे त्रिकाल परिणा- 
मन नहीं कर सकता और यह अपने ६ साधारण गुणोमे ही झ्रा गया । श्रगुरुलघुत्व गुण 
विसे कहते हैं ? स्वयके प्रतापसे द्रव्य श्रपने स्वरूपमें परिणमे, पररूपसे न परिणमे, यहापते 
ही ब्रेक हो गया । यहांसे ही जान लिया गया । तो निमित्त उपादानमे कुछ नहीं करता, 
मगर जितने विकार होते है वे निमित्त बिना नही होते श्रोर उनका निर्माण ही इसी प्रकार 
है। विधान ही यह है । 

(६४) वस्तुस्वातत्य श्रौर निमित्तदेसित्तिक भाव इन दोनोंके परिचयसे प्राप्त शिक्षा- 
प्रबयहा यह देखिये कि इन दोनो ही निर्णप्रोसे याने वस्तुस्वातंत्र्य है. झौर नि्ित्तर्नमित्तिक 
भाव है इस निर्ण॑यसे मोक्षमार्गके लिए क्‍या प्रेरणा मिलती है ? यह बात बतावरेंगे । तो श्रभी 
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यह बाते आयी कि निमित्त उपादानमे कुछ नही करता, क्योंकि निम्वित्तका उपादानमे अत्य- 
न्ताभाव है । एक्र द्रव्यका दूसरे द्रव्यमे त्रिकाल ग्रभाव है अर्थात्‌ कोई भो द्रव्य किसी दुसरे 
द्रव्यरहूप बन हो नही सकता और कोई भी द्रव्य किसी दूसरे द्वव्यमे न अपना कोई उत्पाद 
करता, न उप्रय करता । निर्मित्त अपनैमे काम करता हुझ्ना ठहर रहा, उपादान अपनेमे परि 
णमता हुप्रा रह रहा । जैसे कुम्हार मिट्टीका घडा बना रहा ती कुम्हार क्या कर रहा कुम्हार 
यह कर रहा जरा तुम किसी मिट्टीको न देखो, केवल हाथ हाथको देखो तो जैसे जेसे हाथ 
चला रहा, बस वह कर रहा, उसका सन्तिघान पाकर मिट्टी,अपने झ्रापमे पस्तर रही है, बन 
रही है । तो प्रत्येक द्रव्यका काम उसका अपने प्रापमे होता है । श्रन्य द्रव्य तो निमित्तमात्र 
है।तो निर्मित्त बिना विकार नही होता यह बात यहाँ ध्यानमे लानेकी है ।॥तो ऐसा है 
यद्यपि तो भी विकार परिगमन निमित्तके सन्निधान बिना नहीं होता | उदाहरण तो दे 
कोई कि कोई भी विकार परसंग पाये बिना हों गया हो । परसग पाये बिता विकार नही 
होता इतने पर भी परने इसमे विकार उत्पन्न नहीं किया । देखिये कितना तथ्य भरा हम 
है कि निमित्त न॑मित्तिक भाव होते हुए भी निमित्तने उपादानमे कुछ नहीं किया और 
निमित्त उपादानमे कुछ नहीं करता, फिर भी विकार निमित्तसन्निधान बिना नहीं होता । 
दोनो तथ्य एक साथ दिखते है ज्ञानी जीवको । स्वातत्य भी पदाथ्मे बिराज रहा है भोर 
निर्मित्त नैमित्तिक भाव भी यह सब दिख रहा है । रोज रोज प्रयोग तो करते है और वस्तु- 
स्वातत्य भी बोलते है । भ्रगर हाथ रोटी बना दे तब तो बडा सस्ता काम हो जायगा ॥ फिर 
तो ग्राटेकी कुछ जरूरत हो न रही, बस वहुके हाथ ही रोटी बना देंगे । तो ऐसा हो सकेगा 
धया ? निमित्त उपादानमे कुछ नही करता, फिर भी विकार निममित्त सन्निधान बिना कभी 
नहीं होता, वयोकि निर्मित्त योग बिता तो उपादान अश्रगर परिणामेगा तो स्वयंमे स्वभावरूप 
नेगा, विवार रूप न बनेगा। ये दोनो बातें वस्तुमे तथ्यभूत है। अब यहाँ यह परखना है 
कि हमने जान लिया कि वस्तुस्वात्तत्य है श्लीर निमित्त नेमित्तिक भाव है। प्रव इन दोनोके 
जाननेसे हमको लाभ वया मिला ? शिक्षा क्‍या मिली ? देखो जब यह जाना वस्तुस्वातत्यमे 
विकाररूप परिणमता हुए मुझे कर्म विकाररूप नही बनाता तो एक शूरता प्रकट होती ठँ । 
पगर यह श्रद्धा बत जाय कि १र्म मुभमे विकार करने तो फिर इस तरहसे तो एक कायरता 
यगी। परे में क्या करू, कर्म ही सव कुछ कराते है । मेरा तो कुछ वश हो नहीं । में 
तो कुछ कर ही नहीं सकृता । सव काम कर्मके झाघीन है, इस त्तरहस तो वहाँ कायरता टै 
जोर जहाँ जाना कि कर्म मुभे वृछ नहीं कराते । मैं अपने झ्ापमे परिणमता हाँ निमित्त 
ब पाकर परिणमता, लेक्षित निमित्त नहीं १रिएमाता, में स्वयं परिणमता हूं। तो एक 
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शूरताका भाव भ्ाया कि मैं झपने को संभालू तो यह क्मंबन्धन तो तड़ तड टूट जायगा । 
एक शोय प्रकट होता है। श्रौर देखो निमित्त नैमित्तिक भावके परिचयसे स्वभावदर्शनमे बडी 
सुगमता मिलती है । कैसे मेरेमे विकार हुप्रा । यह विकार नैमित्तिक है। मेरा स्वरूप नही 
है । निमित पाकर हु्ना है। मेरे गाँठकी चीज नही है। मैं तो स्वभावरूप हू, चैतन्यमात्र 
हू, ऐसा यहां बोध जगे तो निमित्त नैमित्तिक भावके परिचयसे स्वभावदरशनमे सुविधा 
मिलती है । ये दोनो ही तथ्य हैं भोर दोनो ही तथ्योँक्रे परिचयसे हमे यहां मोक्ष मार्गमे मदद 
मिलती है । 
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(६५) बस्तुस्वातंत्य श्रौर निमित्तनेमित्तिक भाव हुए बिना दृश्यमान लोकके अस्ति- 
त्व सिटनेका प्रसंग--वस्तुस्वातत्र्य श्रौर निमित्तन॑मित्तिक भाव ये दो बातें कह रहे हैं, ध्यान 
से सुना होगा । प्रत्येक वस्तु श्रपनी परिणतिसे हो परिणमती चलो जाती है, दूसरा नहीं परि 
णमाता, यह तो है वस्तुस्वातत्य श्रोर विकार जितने होते हैं वे निमित्त योग बिना नही हो 
सकते, यह है निमित्तनैमित्तिक भाव । तो देखो दोनो ही बातें एक वस्तुमे अ्रविरोधरुपसे 
रहती हैं । ऐसा नही है कि निमित्तनैमित्तिक भाव है तो वस्तुस्बातत्य न जग्ेगा भ्रौर वस्तु- 
स्वातत्य है तो निमित्तनैमित्तिक भाव न जगेगा, ऐसा नही है । तो ये दोनो बातें एक वस्तु 
मे भ्रविरोध रूपसे रहती है, क्योकि दोनोकी सत्ता अ्रलग भ्रल्नग है, निमित्तका ग्रस्तित्व उसमे 
है, उपादानका प्रस्तित्व उसमे है । जैसे कुम्हारका प्रस्तित्व क्रुम्हारमे है श्रौर मिट्टीका श्रस्ति 
त्व मिट्टीमे है श्रोर देखो भ्रपना ग्रपना काम कर रहे हैं तिसपर भी सम्बन्ध दिख तो रहा है 
कुम्हार मायने हस्तादिककी क्रियायें कर रहा और घडा बन रहा । तो दोनो बातें एक जगह 
रह सकती हैं, उसमे किसी प्रकारका विरोध नही है। सब सतु न्‍्यारे-न्यारे हैं, सबका प्रपने 
हपनेमे उत्पाद व्यय होता है इसलिए वस्तुस्वातत्यका किला श्रभेद्य है, त्रिकाल ग्रौपाधिक 
है । वस्तुस्वरूप, अर गण प्रत्येक पदार्थ परिणमेगा तो अपने स्वरूपमे परिणमेगा, जैसे दर्पण 
के भागे कितने ही कागज लगा दें पर परिणमेगा तो वह दपंण ही का प्रद्विविम्बरूप । कागज 
शो न परिएम जायगा। तो वस्तुकी स्वतंत्रता अभेद्य है | प्रगर वस्तुस्वातंत्रय न होता तो 
जगतमे भाज पदार्थोंकी सत्ता न रहती, सब शन्य हो जाता, क्योकि एकने परिणमा दिया 
दूस रेको दूसरेने परिणमा। दिया इसको बया रहा ? न बह रहा न यह रहा, मारा जगत शून्य 
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हो जाता । तो वस्तु स्वयं तो एक ग्रभेय्य जैसा है । विकाररूप परिणमन किसी भी पदाथंका 
ध्वभाव नही है । देखो दृष्टान्त तो बहुत दिए जाते हैं (मगर इसके लिए बाहरी कोई दृष्टान्त 
नहीं मिल सकता । कहते है कि अग्निका सन्निधान पाकर जल अपने स्वभावकों छोडकर 
गर्म बन गया, पर यह तो बताग्रो कि जलका स्वभाव क्‍या ढंडा है ? कहते तो हैं दृशन्तमे, 
मगर जब तत्वकी बात देखा तो जलका स्वभाव ठंडा नही, जलका स्वभाव गम नहीं । ठड। 
भी लिमित्त योग पाकर होता है, गम भी निमित्त योग पाकर होता है । जलका स्वभाव तो 
इवत्व है, मायने कहना, ऐसा शोल होना भौर देखो जल कोई द्रव्य नहीं है तभी तो जलका 
यह द्रवंत्व सदा कहाँ रहता ? तो पदार्थ नहीं है जल जो उसमे कोई बात घाली जाय । 
हृष्टान्‍न्त जब जब दिया जाता है तो दृष्टान्त एक देश होता है । द्रव्य तो पुदूगल झ्रणु है और 
पुदगल भ्र॒णुका जो स्वभाव है वह स्वभाव है श्रौर उसके विपरीत जो भाव है वह विकार 
है । तो किसी भी वस्तुमे मेरा स्वभाव मेरे विकारके लिए नहीं हुप्रा करता । तो कोई भो 
पदार्थ, कोई भी सत्‌ प्रपने झ्लापकी झोरसे विकारहूप परिणशमता नही है । खुद खुदके विकार 
का निमित्त नही होता । तब होता क्‍या है कि जब परउपाधिक्रा सगे मिलता उस समय उपा- 
दान श्रपनी योग्यतानुसार अपनेमे प्रपना विकार परिणमन कर लेता । 

(६६) प्रन्वयव्यतिरेकी कर्मंदशा निमित्तके ग्रतुरूप भाववतेनका चित्रर--देखो एऋ 
हृष्टाल्त है । कोई एक वेश्या मरी श्रौर उसे लोग जलानेके लिए ले जा रहे थे तो मुनि महा- 
राजने देखा तो उनका तो यह भाव हुआ कि ऐसा दुलेभ मानव जीवन पाया और इसने 
इसे व्यर्थ ही स्लो दिया । श्रौर कोई कामी पुरुष जिसका उससे परिचय था उसका यह भाव 
हुआ कि यह यदि दो चार माह श्रोर जीवित रहती तो हम उसके साथ कललोल ही करते, 
झभोर बा कुत्ता श्यगाल वर्गरहके ये भाव हुए कि यदि ये लोग इसे जलाते नहीं, यो ही छोड 
जाते तो हमारा कई दिनोका भोजन बनता । श्रब देखो वेश्याका शरीर तो एक है। यदि 
किसी भावका निमित्त होवे तो सबके एक समान भाव बनना चाहिए था। मुनिके भावोमे 
झोर कामी पुरुषके भावोमे ऐसा फर्क क्यो ? तो यह बाहरी जो शरीर है यह निमित्त नहीं 
कहलाता । निर्मित्तके भ्रनुरूप काम जरूर हो रहे है । मुनि महाराजके गनन्तानुबधी भ्रप्रत्या- 
झ्यानावरण, भत्यास्यानावरण शभ्रादि १२ क्षायोका अनुदय है इसलिए उनका ऐसा शुद्ध 
परिणम रहा । तो उस वेश्योके मृतक शरीरको देखकर श्रपनी योग्यताके प्रनुरूप भाव बनाया 
मुनिराजने, भ्रौर कामी पुरुषके इन कषायोका उदय है--पुरुषवेद, स्त्रीवेद ध्रादिक वेदोक़ा 
तीन्र वेग है तो उस निमित्तके अनुरूप उसके वे भाव बन गए, ऐसे ही कुत्ता, श्गाल आदिक 
के (जा तृषा वेदना झादिकका उदय है त्तो उनके वैसे भाव बन गए । तो ये बाहरी 
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निर्मित्त नही कहलाते, इनको तो हम जिस प्रकार ढालें उस प्रकार ढल जायेंगे ) जैसा विचार 
करेंगे उस प्रकारका विचार बन जायगा। तो यह बात कही गईं है कि निमित्त उपादानमे 
कुछ नही करता, फिर भी जितने विकार होते है वे निमित्त पाये बिना नहीं होते | तो 
देखिये पर उपाधिके सगके समय यह उपादान श्रपनी थोग्यतासे श्रपनी परिणातिसे अपनी 
परिणमन शक्तिसे अपनेमें विकार उत्पन्न करता है। यो विकार परिणमनमे निर्मित्त नैमि- 
त्तिक भाव है, इसका कोई त्तिषेध नहीं, कर सकता । और इतना होने पर भी वरतुस्वातत्र्य 
है ही, इसका भी कोई निष्नेध नही कर सकता । ऐसे दोनो तथ्योको ,जो ज्ञानी पुरुष देखता 
हैं वह,दोनोसे मिलने वाली शिक्षाके द्वारा हितरूप प्रयोग करता हुमा अ्रपने - आपसे उत्तर 
जाता है । हि हू 5! | 


( १३ |] 

६६) परिणमनकी नियतता ब अनियतताकी समस्था--विश्वमे जो कुछ हो रहा 
है, जो भी परिणमन है वह सब परिणमन एक नियत है अथवा श्रनियत, इस ही को कहो 
क़मबद्ध होता है, उस ही क्रमसे होता है या प्रक्रम, इस प्रश्तका समाधान इस निबधमे चलेगा 
देखो पहले एक मोटी दृष्टि दो । एक लोकव्यवहारके लिए सामान्यतया तो क्रम बना हुम्रा 
है ग्रोर विशेषतया क्रम नही बना । जैसे उत्सपिशणी काल अ्रवसण्णी काल ये क्रमसे चलते 
है ना ? पहले कालके बाद दूसरा, तीसरा, चौथा; ५ वाँ, छठा, फिर छठा, ५ वाँ, चौथा 
तीसरा, दूसरा, पहला । यह एक साधारण बात कह रहे हैं श्रोर उसके प्रन्तगत कुछ केंम 
नही दिखता है । जैसे बीच १२-१२ वर्षका युग होता है तो अब १२ वर्षमे घट गया फिर 
बढ गया । भले ही इस चतुर्थकालमे जो बीत रहा था ऋषभदेव भगवान हुए उसके बहुत 
बाद काल तक धर्मंप्रवृत्तिका साधन न रहा, बादमे प्रजितनाथ भगवान हुए । तो ऐसी एक 
लौकिकी नीतिके श्रतुसार ऐसी घटना देखी जाती हैं । लेकिन यहाँ लौकिकी ढगकी बात नहीं 
विचार्ना है । एक तात्विक चर्चा है कि ये पर्याये)ं सब इस ही क्रमसे नियत हैं। अथवा 
अनियत इस विषयमे दो बातें पहले मुख्य समझना है । नियत होने की बात ज्ञानसे समभी 
जाती है या साधनसे समझी जाती है। सर्वप्रथम दो बातो पर विचार करना है। नियत 
होनेकी बात ज्ञानद्वारा समझी जाती है, साधन द्वारा नहीं समझी जाती । . यद्यपि साधनमे 
यह निरणंय पड़ा है कि कौनसे साधन किस प्रकारके कार्यके निमित्त होते हैं। भौर जिसका 
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उपयोग ग्राप प्रतिदिन करते है जैसे रसोईमे श्राग साधन है, उससे रोटियाँ सिक जाती है तो 
बईडाँ एक निर्णयरूप नियतपतना है कालक्रम वाले नियतकी बात नही है । एक होता है 
निर्रायरूप नियत श्रौर एक होता है ज्ञानद्वारा नियत और एक विचारणीय है उपचरित होगा 
साधन हारा नियत । कालक्रममे नियत तो देखो निर्रायरूप नियत भी सम्भव है और ज्ञान- 
द्वारा नियत भी सम्भव है, पर' उत्पत्तिके माध्यमसे साधनके विधानसे नियत है अथवा अति- 
यत, केवल यहाँ विसम्बाद रहता है । जैसा चाहे नियत हो चाहे प्रनियत जो कुछ भी होगा 
ज्ञानस्वभावके कारण प्रभुने जात लियां, अब जाननेकी श्रोरसे नियत है, पर जाननेकी श्रोरसे 
नियतका निर्शाय एक निर्ंय नही कहलाता कार्यके लिए । 

(६८) ज्ञापक हेतुसे कार्य विधानलका निरणेय न होकर कारक हेतुसे ही कार्यविधानको 
संभवताके प्रदर्शनमे स्वभ्नावरपर्यायोकी नियतताकी सिद्धि--कार्यके हेतु दो प्रकारके होते है 
एक कारक दूसरा ज्ञापक । ज्ञापक कार्यका कारण नही होता । किन्तु ज्ञापकका कार्य विषय 
होता है । कारकमे कार्यका कारण देखा जाता है । ज्ञापक कारण हेतु नही कहलाता, किन्तु 
ज्ञान कराने वाला कहलाता है। जान लिया, जो भी जान लिया, जिसे भी जान लिया, जा 
ननेसे वहाँ कार्यका निर्णय नही, क्योंकि जानना कार्यका हेतु नही है, बल्कि कांर्यका क॒र्य है 
जानना उपचारसे । श्रर्थात्‌ जेसा होगा, जो कुछ होगा उसे विपयभूत करके ज्ञानकी उत्पत्ति 
हुई है, ज्ञानमे वह विषय बना है तो श्रव समझना है उत्पत्ति द्वारा कि ये पदार्थें इस क्रमसे 
नियत है अथवा नही-। ज्ञानद्वारा नही, उसका तो फंसला भ्रभी हो गया । जो कुछ होगा, जैसा 
जो वछ है ज्ञानद्वारा ज्ञात हो गया तो ज्ञानकी ओरसे ग्रब नियत्त कह लो, मगर नियतपनेकी 
बात कारणमे लगाना चाहिए, ज्ञान तो ज्ञापफ कहलाता है | श्रब जब कारणाकी श्रोर चलते 
हैं तो विश्लेषण करके चलो। कार्य कहलाये दो प्रकारके एक स्वभावकार्य श्रौर एक विभाव- 
फाये। स्वभावकार्य स्वप्रत्ययक होता है, विभावकार्य स्वपरप्रत्ययक होता है। जैसे प्रभुका 
केवलज्ञान परिणमन, स्वभाव परिणमन, वह सब स्वप्रत्ययक है । केवल निजके कारणसे है । 

उसमे कोई परपदार्थ निमित्त नही है । कालद्रव्यकी चर्चा यो नहीं की जाती कि वह सर्वंसा- 
घारण निमित्त हे । कही निर्ित्त हो, कही निमित्त न हो ऐसी बात कालद्रव्यमे नही है, इस- 
लिए उंसके निर्णायकी श्रावश्यकता नही । तो जितने भी स्वभाव परिणमन है वे सब स्वप्रत्य- 
यक होते है। खुद हीके कारणसे होते हैं । जैसे सिद्ध भगवान, उनमे श्रनन्त ग्रानन्द श्रा रहा 
है। तो वह अ्रनन्त आतन्द क्या किसी परपदार्थंका निमित्त पाकर श्रा रहा या किसी परका 
श्राश्रय करके भ्रा रहा ? वह तो स्वके श्राश्नयमे ही उत्पन्त होता है इसलिए उस आ।ननन्‍्दमे 
यह निशय पड़ा है कि भ्राननन्‍्दके बाद आनन्द, ऐसा ही परिणमन भ्रनन्त कॉल तक चलता 
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रहेगा। तो स्वभाव पर्याय नियमसे नियत हो है | दूसरों बात ञ्रा ही नहीं सकती । 

(६६) विभावपर्थायोकी विघानानुसारिता होनेसे अनियतताकी सिद्धि--ग्रव विभाव 
पर्याय की बात देखो, उत्पत्तिके द्वारसे द्रव्यमे स्वभावत्त विकार नहीं है । झौर, बोई भी द्रव्य 
प्रपते विकारपे खुद निमित्त होता नही | यह वात दुन्दवुन्द देवकी गायासे बिल्कुल स्पष्ट है । 
उसमे उद्दाहरण दिया है कि जैसे स्फटिक मणि प्रथवा काँच परिणमन करनेका स्वभाव तो 
'रखता है मगर स्वयके विक्रार करनेका वह निमित्त नही बनता । क्या दर्पण स्वयक्रे नाना 
प्रतिविम्बोका निमित्त हो जायगा ? तो स्वय विकारका निमित्त न होनेसे स्फटिक मणि स्वय 
रागादिक रूपसे नही परिणमता । ये ही शब्द हैं ठीक श्री कुन्दवुन्द देवके शरीर ग्रमृतचन्द्र 
सूरिके । तब फिर होता कया है कि इस दपंगमे रागादिकके निमित्तभूतत जो कोई परद्रव्य कपडा 
आदिक जो कि स्वय राग गअवस्थाको प्राप्त है श्र वह दर्पण काँचके लालप्रतिबिम्बका निमित्त 
भूत्त है, तो उसके द्वारा यह रागादिक रूपसे परिणम जाता है । इसका प्रर्थ यह समझना कि 
निभित्तका सन्निधान पाकर यह दर्प॑शा अपने ग्राय विक्रारहूप परिणाम जाता है, तो बात यह 
ग्रायी ना कि द्रव्यमे हमेशा एक पर्याय होती है, भागे क्‍या पर्याय हो विकार रूपकी तो जैसा 
निमित्त सन्निधान पाये उस प्रनुरूप श्रपनी योग्यताफे कारण विकाररूत परिणमता है । देखो 
उत्पत्तिनयकी प्रपेक्षा बतत चल रही है, उस बीचमे यह प्रश्न नही उठाया जा सकता तो क्या 

प्रौर प्रकारका निमित्त होगा ? स्वंज्ञने या ज्ञानीने देखा, उससे विपरीत होगा कया ” इत्त 
प्रशनका वहा श्रवकाश न रखना, नही तो आआराप उत्पत्तिनयका जीहर नही समझ सकते | जब 
उत्पत्तिनयसे वर्णान चलता है तब प्राप ज्ञान सर्वज्ञ ये सब ख्याल छोड दीजिए । तब प्राप 
विधानकी हृष्टिका निर्णय पा सकेंगे । जब जिस नयसे वशन द्ोता है तब उस नयसे उस 
वर्णेनको समझना चाहिए | तो उत्पत्तिनयक्री प्रपेक्षासे जैसा विधान होता है उसके भ्रमुरूप 
प्रपनी योग्यतासे उपादानमे परिणमन चलता है | इसी बातको स्पष्ट किया है का्तिकेयानु- 
प्रज्ञाकी गाथामे कि जो बात जिस जिस देशमे जिस कालमे जिस विधानसे होता हुमा जाना 
गया है वह इस प्रकार होता । यहाँ भौर तो बात सब एकदम सीधी समझ लेवें, बर जेण 
विहारोण” जिस विधानसे इतने शब्दका इतना मम है वह उत्पक्तिवयका समर्थन करता है।! 
मो यहां जानना कि ये पदार्थ ज्ञानकी श्रोरसे, ज्ञाफकताकी श्रोरसे नियत हैं। निस प्रकार होता 
है सो होता है और विधानकी झ्रोरसे पदार्थ श्रनियत है । यदि विकार द्रव्यमे भ्रपनी सामर्थ्य 
मे नियत है तो उनको हटाने वाला कौन होगा ? श्रौर जब जीवके निर्मित्त सन्तिधान पाकर 
ये विकार होते है तो वे हटाये जा सकते हैं । देखो बात कितनी सीधी है, प्रेक्टिकल करके 
देख लो । एक दर्पण साथने रख लीजिए प्लौर हाथकी अगुलियाँ जब चाहे सामने लांवो गब 
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च।हे हुटा दो तो प्राप यह परखेंगे कि हाथका सम्बंध पाकर इस दर्पणामे प्रतिबिम्ब हूं 
दर्पशमे प्रतिषिम्ब नियत नहीं है, किन्तु दर्पणमें ऐसी योग्यता है कि जैसा निमित्त सन्नि 
पाये, प्रपनेमि बिकारपरिण मन खुद अपनी झक्तिसें कर ले । 

(७०) नि्ित्तनेमित्तिक भाव न साननेपर सत्कार्यवादका प्रसंग--देखो एक स 
दर्शन है सतकायेब।द । यह भ्रन्य दर्शनकी बात्त कह रहे हैं। सतृकायवादका श्रर्थ यह है 
भविष्यमे जितने भी कार्य है वे सब पदोधोमे भरे पड़े हुए है, उनको व्यक्ति क्रमसे हुआ के 
है | कार्यकी उत्पत्ति नही होती, किन्तु व्यक्ति होती है। ऐसा सतृकार्यवादका सिद्धार 
धौर उसकी दलीलें भी हैं | श्रतत्‌ क्यो नही उत्पन्न होता ” शौर की और पर्याय क्यो 
हो जाती, भ्रादिक युक्तियोसे सिद्ध करते हैं कि पदार्थोमि कार्य सब भरे पड़े हुए है भ्रौर उः 
व्यक्ति होती है | तो हृष्टान्तमे देते हैं कि जैसे बरगदके फलका एक बीज होता है उस ' 
में क्या क्‍या भरा पडा है ? सेकडो पेड भरे पड़े है उतनेसे बीजमें, करोडो फल भरे है। ' 
जब उसका एक योग होता है, बो दिया, पेड बन गया तो यह भ्रभिव्यक्ति कहलाती 
उनके करने वाला कोई नहीं, किन्तु कार्य उनमे भरे पडे हैं और उनमे व्यक्त हो जाते हैं । 
ऐसे सतृकायवादकी बात जैनसिद्धान्तमें नहीं है। यह चूक्रि विशिष्ट ज्ञानियोके ज्ञानमे श्र 
उस भ्रोरसे तो कहेगे नियत, परन्तु उत्पत्तिका जो विधान है उस विधानसे देखे तो है श्र 
यत । स्याद्वादका प्रयोग करें, कही भी विसम्वाद नहीं होता । ऐसे ही समझ लो कि कुर 
घडा बना रहा तो कहते हैं ना ऐसा कि कुम्हार जिस प्रकारका हाथक़ा व्यापार करेगा 
भकारसे वहाँ दिया बने, करवा घने, मटका बने । ये पर्यायें बनती हैं, श्रब उप्मे यह पर 
न लाना चाहिए---तो क्या प्रभुने जो कुछ देखा, यह नही देखा ? यह विषय दूपरा है। 
विषयसे जैसी जो बात होती रहेगी उसको जान लिया विशेष ज्ञानीने, पर विशेष ज्ञानीते 
लिया इस कारण वहाँ उस तरह होता है| यह बात नही है, किप्तु जैसा यहाँ उपादान ' 
मित्त अनुकूल साधन मिलता है उन विधियोके अनुसार होता है | श्रीर इस प्रकार होते 
को विशेष ज्ञानीने जान लिया, यह है वहाँ तथ्य । भ्रब॒ जान लियेकी श्रोरसे हम वहाँ ' 
निरखनेपर हावी हो जायें तो वहाँ उत्पत्तिनयका हमने निरास कर दिया समक्रिये । जि 
ऐसा होता नही । 

(७१) परिणसनोंकी नियतता व श्रनियतताका निर्शोेय--भैया ! यहाँ यह निर 
रखना । स्वभावपर्याय सब ज्ञप्तितय और उत्पत्तितय दोनोसे नियत है, क्योकि वह स्वप्र: 
यक है श्र विभाव परिणमन ज्ञप्तिनयक्ी दृष्टिसे नियत है श्रौर उत्पत्तितयकी दृश्टिसे प्रति 
है। जो भ्रनियत है वह हटाया जा सकता है भर जो स्वकी ओरसे नियत है वह नहों हट 
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हे सकता । इस तरह हमको ऐसे निर्णयसे स्वभावदर्शनका सहयोग मिलता है) जैसे--जो 
जो देखी वीतरागने सो सो हो सी वीरा रे ।' जब हम यह निश्चय बनाते है तब हम वहाँ 
क्यो विकल्‍प करें ? ऐसा ही. होनेको है,' ऐसा ही देखा है वही होता है, उस ओोरसे ज्ञान करने 
ते यहां धीरता उत्पन्न होती , है श्रौर-यदि एक निश्चयके साथ ज्ञान, कर रहा है तो वहाँ 
उसको विकल्‍प हटानेका प्रसंग भी होता है मगर श्रद्धा ,नही है इस प्रकार धर्मके कामोमे तो 
कह देंगे कि जब मोक्ष होगा तब ही होगा भशौर घरके दृकानके कामके लिए यहे'बात 'नही 
सोच सकते कि जितनी श्राय होनी होगी सो होगी, फिर कमाई करनेमे जल्दी क्यों मचाते ? 
हरा स्वाध्याय और पूजा करके क्यो नहीं अपनी सच्ची कमाईका काम कियां जाता ? तो 
बतलाग्रो यह कोई श्रद्धा है कि विडम्बना ? दूसरी बात यह है ज्ञानकी श्रोरसे समझ बनमेकी 
शिक्षा । भ्रब यहां उत्पत्तिनयसे देखा कि देखो पदार्थ जिस योग्यतामे है वह पदार्थ जैसा नि- 
मित्त होगा उसके अनुरूप पर्याय पाता है, चाहे निमित्त जुटाकर पाया जाये, चाहे' संहज “पाये, 
इस ओऔरसे पाये या उस ओरसे पाये । सन्निधानसे मतलब - है--जैसा सन्निधान पाये * उसके 
अनुरूप यह उपादान अपनेमे विकार परिणमन्न कर लेता है । तो ऐसेमे क्या शिक्षा मिलती है 
कि श्रोह ये विकार मेरी गठकी चीज नही हैं जो हटाये नही जा सकते । विकार तो मेरे स्व- 
रूप नही हैं | ये तो इस तरह हुप्रा,करते है | तो हम प्रपना उपयोग सहज ज्ञानस्वभावमे 
लगायें ना तो यह बात बनेगी ही नही । ॒ 0 

( ७२ ) श्रन्य विकल्पोको छोड़कर स्वभावके दर्शनका उद्यम करनेका श्रमुरोध-- 
द्रव्याथिकनयसे जो निर्णाय है उसका उपयोग उस नयके अनुसार किया जायगा | तो यो प्रयो- 
जन उसका स्वभावदर्शनका है । जैसे बने स्वभावके । निरखनेकी' हृष्टि जगे, मैं ज्ञानमांत्र हु, 
चेतन्यस्वरूप हू, इस प्रकारकी भावता हढ बने उसका कल्याण है । कल्याणाके लिए  ज्यादह 
पढ़ने लिखनेकी जरूरत नही होती । यह तो उसकी संस्कृतिपर निर्भर है । दृष्टि जगी कि मैं 
केवल ज्ञान ज्ञानस्वरूप ही हू । मैं भ्रस्य रूप नही हु । यही मेरा सर्वस्व है, यही मेरी क्रिंया 
है, यही मेरी अनुभूति है, यही मेरा भोग है। शानको छोड़कर मेरा और कुछ प्रसग नही, ह 
मेरा ओर वुछ स्वरूप नही, ज्ञान ज्ञानमात्र ही मैं हू, शानज्योति प्रतिभासस्वरूप, जो कि जीव 
का एक स्वभाव भाव है, एतावचमाश्र मैं हु, ऐसा कोई हृढताका निर्णय करके रह जाये तो 
कल्याणका सदेह नही है | श्रवश्य कल्याण होगा, पर देखो कैसा मोहने इसको.लपेट लिया है 
कि यह एक मिनटको भी भूल नही सकता कि मेरा घर, मेरा लडका, इनमे से कुछ भी एक 
मिनटको भी भूलना नही चाहता श्रगर दूसरी तरफ उपयोग लगा है तो सस्कारमे तो यह हो 
बसा हुआ है । भला बतलाग्ो इतने उपद्रव परिप्रहका लगाव अपने उपयोगमे लादकर पूरा 


कन्‍नक- जब कक आय 
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क्या पडेगा ? मरण तो होगा ही, फिर यहाँकी कवायत, यहाँका ही विकल्प, यहाँकी ही यह 
विडम्बना, विपदा, यह कुछ साथ देगी क्‍या ? साथ न देगी, किन्तु जो कुछ कमा डाला यह 
पाप उस पापका ,फल आगे झ्रायगा । यहाँ तो एक स्वच्छन्दता सी मिली, मेरा ही तो घर है, 
भेरेमे बल है, मेरेमे बुद्धि है, धन दौलत वगैरह सब कुछ मेरे पास खूब है। यो एक बडी 
स्वच्छन्द्ता सी मान ली है मगर शुद्धस्वरूप देखो, “वस्तुस्वरूप ही नही कि परसे कुछ मिले 
खुदगर्ज भी किसको कहे, सब सत्त्वके भले ।” यहाँ कोई किसीका सहाय नही है। भले ही 
बहुत अनुराग हो, प्रेम हो, श्रीराम श्लौर लक्ष्मणका तो बडा ही घनिष्ट प्रेम था, पर श्रीराम 
लक्ष्मणको बचा सके क्‍या या लक्ष्मण श्रीरामको बचा सके क्या ? झोर दोनों ही जगलमे 
रहे, दोनोने बलेश भोगा दोनोने कुछ भी किया मगर किया सबने अपने-अपने भाव श्रौर परि- 
णामके भ्रनुसार । कोई किसीका सददगार नही । 

(७३) उपाधियोसे विविक्त चेतन्यस्वरूपमान्र अ्रनुभवनेकी उसंग--भैया ! इस 
शरीरका भी ध्यान छोडो, यह तो कलक है, यह तो कीचड है यह तो सारे दृःखोकी जड है । 
भूख प्यास ग्रादिक वेदनायें लगें तो इस शरीरके क्रारण लगें । शरीरको उद्में बदमाश 
बोलते है और शरीफ बोलते हैं । पर यह शरीर शरीफ (सज्जन) तो है नही, जो यह बडल 
लगा है, जहाँ जायगा वहाँ यह बडल साथ जायगा । जैसे यही: बुन्देलखण्डमे कही कही की 
महिलायें श्रपने शरीरमे इस त्तरहसे चहर श्रोढकर चलती है कि जिससे देखनेमे ऐसा लगता 
कि काई बहुत बडो चीज अपने शरोरमे लपेटकर जा रही हो । - श्रच्छा यह तो उनकी बात 
है मगर यह शरीर जीवपर ऐसा ही लिपटा लिपटा फिर रहा है, इस पर कुछ वश नही 
चलता कि इस शरीरको तो यही पडा रहने द॑ और शप्रात्माराम इस शरीरसे निकलकर मंदिर 
से दर्शन कर आवें। एक ऐसा ही बन्धन है इस वक्तम्रें कि शरीरके साथ आप जायेगे और 
श्रापके साथ यह शरीर जायगा । कितना कठिन बन्चन है, कितनी बडी विपदा है। यह हप॑ 
(मोज) माननेका समय नही है। यह तो इतनी बडी विडम्बना हम श्राप पर लदी है झौर 
इस विडस्बनाकों दूर करनेका हम इस कालमे कोई पौरुष न बनायें तो इसका फल तो ससार 
में सलना ही होगा । शरीर मैं नही, कषायें मैं नहो । देखो घन जोडना सरल है, घर भरना 
सरल है, पर कषायोकी पकड छोडना सरल नही है। और कहते हैं लोग कि मैं घर छोड़ 
दूं गा, मैं सब त्याग दूंगा, पर मैं इसको मजा चर्धाकर ही रहगा । कषायकी पकड कितनी 
कटिन होती है ? विसीको कोई बात बोल प्राये श्रीर थोडी देरमे वह बात असत्य मालूम 
पडी तो चू कि हम चार झादमियोमे बोल गए थे इसलिए अब उसको लोटा नहीं सकते 
यह बया है ? यह है कषायकी पकड | तो झाप देखो कि परिग्रह तो बाहरी चीजोका न 
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नही, किन्तु वास्तविक परिग्रह है कषाय। इसे कहते हैं प्राभ्यतर परिग्रह । इस कषाय 
परिग्रहका त्याग हो तो मोौक्षमार्ग मिले । श्रागे बढ । इन कषायोके छोडनेमे क्यो सकोच होता 
है ? भ्ररे जगतमे जो कुछ दिखता है वह सब अ्रप्रयोजन है, मायारूप है। श्रपने प्रापके 
स्वरूपकी संभाल तो करें। खुद खुदमे खुदको शरण है । यहाँके विकारके हटावो और भ्रपने 
श्रापके स्वभावकी दृष्टि बनाग्रो । 


( १७ ) 


(७४) निश्चय व्यवहारके पूर्वापश्यतित्वके सम्बन्धभे चार सभस्यायें--एक प्रश्न 
लोगोके सामने रहने लगा है कि व्यवहार निश्चयसे पहले होता है या निश्चयके बाद होता 
है । प्रव जरा ध्यानसे सुनो इस प्रशवको जरा श्ौर विस्तारसे बढाओ्रो यह प्रश्न चार रूपोंमे 
रखकर सुनो । निश्चयके पहले व्यवहार है क्या ? निश्चयकी प्रनुभूतिके समय व्यवहार है 
क्या ? निश्चयके साथ व्यवहार है क्या, या निश्चयके बाद व्यवहार है क्‍या ? ये चार प्रश्न 
रखिये--श्रव पहले प्रश्वका मतलब सुनो-- निश्चय नाम किसका है जो अन्तरगमे मूल शुद्धि 
हो उसे यहाँ निश्चयमे रखिये और व्यवहार नाम किसका है कि जो प्रवृत्ति हो वह है व्यव- 
हार । तो यहाँ ४ प्रश्न ये श्राये है कि कया निश्चयके पहले व्यवहार हो सकता है या निश्चय 
की श्रनचुभूतिके समय व्यवहार होता है या निश्चयके साथ व्यवहार होता है या निश्चयके बाद 
ब्यवहार होता है। इन चार प्रश्नोको झौर स्पष्ट समभें। निश्चयमे रख लीजिए सम्यक्त्व, 
निश्चयस म्यक्त्व सम्धक्त्वघातक । ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे जो श्रांत्मामें वि* 
धुद्ध स्वच्छुता जगती है उसे कहते हैं निश्चयसम्यक्त्व या सम्यकत्व ही कहो । निश्चय शब्द 
देनेकी जरूरत क्या ? सम्यक्त्व तो यहो है जो कि ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे 
हो । तो श्रब बतलावो उस सम्यवत्वसे पहले ब्यवहार है क्या ? यदि नही है सम्यक्त्वसे पहले 
व्यवहार तो जो ये वचन कह जाते है छहढालामे कि 'हेतु नियतको होई, झौर भी भनेक ग्रथो 
मे जो वर्णन ग्राता है ये सम्यवत्वके साधन घवल जैसे महान्‌ ग्रन्थोमे भी सम्यक्त्वके साधनमे 
एक परिच्छेद ही भ्रलग बनाया है छठवी पुस्तकवके श्रन्तमे चुलिकामे झोर अनेक ग्रन्थीमे लिखा 
रहता है तो फिर वह कंसे ? शभ्रच्छा तो सुनो--निश्चयके पहले व्यवहार नही एक प्रश्न, 
दूसरा प्रश्न है उस निशचय सम्यवत्वका जब श्रनुभव हो रहा याने स्वानुभूतिको अवस्था है, 
उस समयमे ही व्यवहार है सम्यवत्वके भ्रतुरूप क्‍या ऐसी बात है ? यह दूरुरा प्रश्न है । 
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तीसरा प्रश्त है कि अनुभूति तो नहीं हो रही, किन्तु सम्यवत्व विद्यमान है। क्‍या उस समय 
व्यवहार होता है यह तीसरा प्रश्न है। चोथा प्रपत है--सम्यक्त्थ मिट जाय । कुछ जीवोंके 
मिट भी तो जाता है। क्षयोपप्चम सम्यक्तव हो, उदय भा जाय मिध्वात्वका तो लो मिट 
गया । उपशभ सम्यक्‍त्व हो, उदय प्रा गया मिथध्यात्वका ती लो मिट गया | तो क्या सम्य- 
बत्व मिट जानेके बाद व्यवहार होता है ? ऐसे ये चार प्रश्न रखियेगा । प्ौर उत्तर क्‍या होगा 
कि जो घार प्रश्न रखे गए वह हो इसका उत्तर है। ये ही चार उत्तर हैं, निश्चणसे पहले 
ब्यवहार निश्वयकी भनुभतिके समय व्यवहार, निश्नयके साथ व्यबहार श्रोर निश्वयके मिटने 
के बाद भी व्यवहार | ये चार समाधान हैं स्‍न्‍्लौर इनका क्रमस्रे उत्तर दिया जायगा विवरणके 
ख्ूपमे | 
(७५) व्यब॒हारसम्पक्त्वका चार प्रकारोंमें विश्लेषण--यहाँ यह बात जान ले कि 
ब्यवहार नाभ इन सभीका पडता है ॥ सम्पवत्वसे पहले जो परिणति है उसे भी व्यवहार बोलते 
हैं, श्रोर कह दीजिए व्यवहार सम्यत्त्व और स्वानुभूतिके समय जो प्रवृत्ति होती, परिणत्ति 
होती वह भी व्यवहार सम्यक्त्व श्रोर निश्चय सम्यकत्वके रहते समय अनुभूति न जग रही हो 
तब भी जो परिणति होती है वह भी व्यवहार सम्यक्त्व और कभी सम्यक्त्व मिट जाय तिस 
पर भी जो उसका व्यवहार होता है वह भी व्यवहार सम्यक्तव । चौथी बातमें श्राप कुछ सोच 
रहे होगे, पर आप यह बतलावो कि जब परिणामोक़ी दशा अति दुर्गेभ्य है। भ्रभो कोई योगी 
११वें गुणस्थानमे है श्रौर कहो डेढ मिनट बादमे उसे देखेंगे मिथ्यात्व गुणस्थानमे, भ्रभी छठे 
७वे गुणस्थानमे है एक मिनट बाद मिथ्यात्वमे श्रा गए तो विचिनता कैसी है परिणामों की, 
पर श्राप यह सोचें कि जो श्रभी छठे ७वे गृुणस्थानमे था और उसके तुरन्त बाद श्रा गया मि- 
थ्यात्वका उदय तो क्‍या बाह्य क्रियावोमे कोई ऐसा ज्यादह ग्रन्तर पड़ जायगा कि जिससे 
भ्राप यों समभेंगे कि अ्रभी तो यह ठोक दिमागका था, भ्रब यह पागल हो गया, इतना भ्रन्तर 
तोन पायेंगे और परिणामोक्री ऐसी विचित्रता है कि मिथ्यात्व भी आ जाय तो परख नहो 
हो सकती । वही समिति वही व्रत, वही गुतति बराबर ठीक कर रहे हैं। उनकी भी सम भा 
नही भ्राता कि जब मिथ्यात्वकोी समझता नही भ्रौर भीतर ऐसा नृत्य चल रहा है तो उन समय 
होने वाला जो व्यवहार है वह व्यवहार सम्यक्त्वसे बाहर तो नहीं गया । प्रवृत्ति तो शभ्रष्टाग 
रूप रही ना | तो ये जो ४ प्रश्त हैं ये प्रश्न भी है श्नौर ये चार उत्तर भी हैं। श्रब जो इन 
चारको व्यवहार सम्यक्त्व कहा नही है सम्यक्त्वपर सम्यक्त्वके लिए उमंग है श्रौर उस उमग 
में जो तत्त्व श्रद्धान, सम्यम्दर्शनके ८ अ्गकी प्रवृत्ति तत्त्व|भ्यास भ्रादिक जो भी वृत्ति चल रही 
है लो वह भी व्यवहार सम्यक्त्व कहा गया । तो ध्यवह्ार नाम इन सबके लिए है कहो तो 
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है साथ होते वाली बात साक्षात्‌ व्यवहार और कही है उप्तके संस्कारका व्यवहार । और कहीं 
है सम्भावनारूप व्यवहार ।- तो इस प्रकार .ये चार प्रएन यहां बनते हैं ्रौर उनका नाम यो 
रख लीजिए निश्चय संम्यवत्व हेतुभूत व्यवहार-+जिसे कहते है-"हैतु नियतको होई । निश्चय 
सम्यक्त्वानुभूति कालप्रवृत्ति-रूप व्यवहार | ,जिसे कहते है--जब सम्पकक्‍्त्वक्ता अतुभव, हो रहा 
हो उस ,समयका होने वाला परिणमन, और, तीसरा है तिश्चयसम्यग्हृष्टि । परिणति झूप व्यव- 
हार | याने सम्यग्दशन है और उसक़ी ज़ो श्रब व्यावहारिक परिशति हो रही है और चौथा 
है निश्चय पाश्चात्य व्यवहार । भले ही सम्यक़त्व नहीं मिला फिर भी वह योगी है, साधु है 
उपासक है, उसके पहले सस्कार है, भीचरी परिणामोका., प्रता क्या ?, उसकी जो परिणाति हो 
रही है एक वह व्यवहार है । जो योगी ग्रात्मसाधनाके, बलसे ११वें गुणस्थानमे पहुचकर 
वीतराग बन गया है, यथाख्यांत चारित्र पा लिया उस योगीके दो मिनट बाद मिथ्यात्व 
आया । जिसको वजहसे या जिसकी सम्भावना रखकर कोई कहे कि यह हमारे मुनि नहीं । 
ग्रे भीतरकी बातका पता पाडकर प्रवृत्ति बनावेंगे तो बता न पावेंगे | बाहरी ग्राचरण 
बाहरी बात, बाहरी प्रवृत्ति जहां निर्मल है, दोषरहित है वहाँ ही श्रापको निर्राय बनेगा । तो 
ये चार प्रकारके व्यवहार है, इनमेसे पहले व्यवहारकी बात सुनो । 
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(७६) निश्चयसभ्यवत्वहेतुभुत व्यवह्मरसम्यक्त्वका निर्देशन--पहले व्यवहारका 
नाम क्‍या दिया ? निश्चय सम्यक्त्व हेतुभूत व्यवहार । ऐसा व्यवहार सम्यक्त्व वह कहलाता 
है कि जहाँ सम्यकत्व तो प्रकट हुआ नही, कितु उस ही सम्यचत्वके हेतुभूत ७ तस्वोकां श्रद्धान 
ग्रात्मतत्त्वकी चर्चा, सम्यक्त्वके ८ अ्रगरूप प्रवृत्ति, सब कुछ प्रवर्तत चल रहा है । जैसे कि 
उन तत्तवोका स्वरूप है । तो ऐसा जो प्रयत्न है उसे कहते हैं निश्चय सम्यक्त्वहेतुभूत व्यव- 
हारसम्यक्त्व । यह भीतरी परिश्षाम इतना श्रगम्य है कि यहाँ तो कोई किसीको जान ही 
नही डकता । सम्यवत्वके जो बाह्य चिन्ह हैं--प्रशम, सम्वेग, अनुकरुपा, श्रास्तिक्य इन 
लक्षणोके द्वारा जात सकते हैं सो बह वास्तविक लक्षण तो श्रतुभूृति है सम्यकत्वका । कभी 
तो प्रशम, सम्वेग, भनुकम्पा, भास्तिक्य ये भी भ्राभास बन जाते हैं। प्रशम नाम है शात्त 
होना, क्षमाका भाव रखता । किसीने झपरात्र किया हो तो तत्काल क्षमा कर देना, सम्वेंग- , 
धर्मे भ्रमुराग, ससार, शरोर, भोगोसे वैराग्य यह कहलाता है सम्बेग । अ्रनुकम्पा --पराशियों 
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प्र दया | देखा /वितना सम्बध है दयाका । जिसने अपने ग्रात्मस्वरूपको जाना गह खब प्रा- 
शियोमे वह रूप जान रहा है। फिर उनको दुःखी देखकेर क्यो न श्रनुक्रम्पी हीगी ? अनु- 
कम्पाका ग्रर्थ है खद कप जाना, दइसरेकी त्कलीफको देखकर खुदके दिलमे तकलीफ हो जाय 
हसे कहते है प्रनुकम्पा और इसीको कहते हैं दया | कोई भी भिखारी-अभ्रगर भोजन चाह रहा 
है तो जबं तक आप खद द<ःखी न हो जायेंगे तब तंक आप उसे रोटी नही दे सकते उसके 

खको देखकर खदमे कोई दु.ख होगा प्वो श्राप रोटी देनेकी चेष्टा करंगे। दयाका नाम 
है प्रनुकम्पा । जैम्ना दूसरी जगह देखा उसके अनुसार खुदमे सोच विचारकर खुदका दिल कंप 
जाय उसका नाम है अ्रनुकम्प श्रौर झ्रास्तिक्य । यद्यपि ये - सब झआाभासरूप भी हो सकते है, 
फिर भी लक्षण तो ये ही है। साधर्मी जनोमे वात्सल्य करना, प्रीति करना, उमर्डाना, यह 
तो एक साधारण बात होनी चाहिए न कि छाट छाटकर करे । ज॑से कहते हैं कि हमारा इससे 
प्रेम है । हमारे जिसे नही कहते तो यह हमारेसे भ्र्मम है, ऐसी छाट नही होती प्रनुकम्पामे । 
ढो ये चार प्राभासरूप भी हो सकते, फिर क्‍या करना ? कंसे जानना कि सम्यक्‍त्व है, यह 
तो चिन्ह देखकर अचुमान किया जाता है । भला बतलावो कोई मुनि कोल्हूमे पिल रहा और 
विरोधीपर जरा भी क्रोध नही ला रह्दा, समतासे सह रहा और सम्भव है कहो सम्यक्त्व न 
हो, मिथ्यात्व हो तो क्या भीतरी सम्यक्त्व मिथ्यात्वकोी ऐसा ढूंढ ढूंढकर व्यवहारमे प्रवृत्ति 
होती है । व्यवहारमे तो चरणानुयोगकी पद्धतिसे जो बात नजर श्राती है उसके अनुप्तार 
प्रवृत्ति होती है । तो व्यवहार सम्यक्त्वकी बात कह रहे । पहला व्यवहार सम्यक्त्व--सम्य- 
वत्वसे पहले जो तत्त्वाभ्यास, श्रष्टाग प्रवतेन रूपसे जो व्यवहार है वह कहलाता है--हेतु 
नियतको होई याने व्यवहार सम्यक्त्व निश्चय सम्यक्त्वका हेत होता है । 

,.._ (७७) निशचयसस्यवत्वहेतुम्गत व्यवहारसंस्यक्त्वकी उपयोगिता--देखो हेतक कितने 
ही श्रर्थ है सम्यक्त्वोत्पलिके अनरग हेतु तो कमंका उपशम श्रादिक है | बहिरग हेत जिन 
बिम्बदर्शन भ्रादिक है श्ौर यह उपादानमे कार्य होनेके परम्परा हतुरूप है। श्रद्धानुमापक प्रव- 
तन होना यह व्यवहार सम्यक्त्व है। यदि धर्मात्मा जनोमे सम्यकक्‍त्व है या नही ऐसा सदेह 
करके चोकनन्‍ना हो जाय तो फिर तीर्थ्॑रवृत्ति नही हो सकती । जीवमे होने वाला जो ज्ञानका _. 
पुरुषार्थ मंद कषाय स्वरूपका कुछ दिग्दशन यही सब हुआ व्यवहारसम्यक्त्व सो इसका नि- 
मित्त पाकर सम्यवत्वका घार्त करने वाले श्रनन्ताचुबंबी मिथ्यात्वादिक प्रकतियोका शैथिल्व ह। 
जाता है । देखो व्यवहार सम्यक्त्वमे समाधानरूप परिणोम जो विशुद्ध होता है वहां यह सा- 
मथ्य है कि सम्यक्त्वघातक कर्मप्रकृतियोकी शिधिल कर दे याने व्यवहार सम्यक्त्वमे होने 
वाले विशुद्ध परिणामोका निमित्त पाकर इन चार प्रंकृतियोमें भी कुछ परिवतंन ६ सकता 
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है । तो जैसे कोई साग-भाजी खरीदने जाय भौर भारी घतुराईसे छांटे तो वह रही साग लेकर 
ग्राता है। तो ऐसे ही जो दूसरेमे सम्यक्त्वकी तलाशीको अ्रपनी नम्नताका भाधार बनाकर 
भारी काट छाँट चल गई तो उसमें कुछ भी वजन खुदके दिलभे नही रहती ) तो जो हम 
ग्राप सब लोगोका व्यवहार चलता है सदाचाररूप तत्त्वाभ्यासरूप, प्रात्ममननरूप, तत्त्वर्ज्चा 
रूप यह भी तो कुछ महत्त्व रखता है। ग्रागे प्रगति कैसे बने यदि यह भी न हो तो । फिर 
इसके बाद जब जीवकों करणलब्धि मिलती है त्तो उसमें उपशम प्रादिक होते हैं प्रौर सम्य- 
बत्व प्रकट हो जाता है ! तो यहाँ यह देख लो कि सम्यक्‍त्वमे होने वाला जो पहला पुसुषाथ 
किया गया वह व्यवहार सम्यकत्व है भोर वह निश्चयसम्यवत्वसे पहुले चलता ही है, प्रन्यथा 
तीर्थप्रवृत्तित कोई भवसर ही नही रहता । 
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(७८) स्वानुभूतिसमयसंगत व्यवहारसम्पक्त्व--व्यवहार सम्यवत्वकी चार संज्ञायें 
विधियाँ बताई हैं । सम्यग्दशंनसे पहिले होने वाला व्यवहार सम्यकत्व, सम्यग्दर्शनको श्रनुभू- 
तिके समय होने वाला व्यवहार सम्यवत्व, सम्यग्द्शनके साथ होने वाला व्यवहार सम्यक्‍्त्व, 
सम्यग्दर्शन नष्ट होने पर होने वाला व्यवहार सम्यक्त्व ऐसी व्यवहार सम्यक्त्वकी चार वक्षायें 
हैं जो यह प्रश्न करे, जो यह बात रखे कि व्यवहार सम्यवत्व कब होता है ? सम्यक्त्वसे 
पहले। सम्यक्त्वके बाद । सम्यवत्वके साथ । उनसे पूछना चाहिए कि तुम व्यवहार सम्यकक्‍त्व 
का लक्षण वया करते हो ? जैसा कि लक्षण कहा वसा उत्तर देता चाहिए। तो भ्रब देखिये 
इस विधिमे निश्चयसम्यक्त्वकी भझ्नुभूतिके समयके व्यवहार सम्यक्त्वकी बात चल रही है । 
सम्यवत्वमे विषय क्या हुआ ? एक शभ्रखण्ड शुद्ध सहन शायकरवभाव । यद्यपि ग्रात्मा पर्पाय 
हृष्टिसे ग्रमेक प्रकार परिणमता है, पर यहाँ ग्रनुभवमे भ्रन्य भेद कुछ नही लाते । केवल 
ग्रखण्ड एक ज्ञायक स्वभाव श्रततस्तत्व जब यह प्रनुभतिमे चल रहा है, जिसे बहते हैं स्वानु- 
भव । जब स्वानुभव चल रहा है तो स्वानुभतिके समय होने वाला जो व्यवहार है वह तो 
स्वानुभवके कालमे ही हो सकता है । स्वाचुभवके समयमे होने ठाले व्यवहारका प्रर्थ कया ? 
जो स्वानुभवके समय पर्याय हो वही व्यवहार । परिणमन शून्य कोई द्रव्य नही होता । 
सिद्ध भगवान भी परिणमनसे रहित नही हैं। उनके चल रहा है ग्रनन्त ज्ञान, प्रनन्तदर्शल, 
धनत्त प्र।ननन्‍्द प्ननन्‍्त शक्ति में परिशमन चसते हैं। तो जो स्वानुभवम उपयुक्त है उसना 
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परिणामन कया है ? सहज आतन्द रसमय श्रनुभवन्त निविक्ल्प अ्रनुभवन । वैवल रसास्वाद, 
किसका ? सहज आनन्दरंसका भ्रास्वाद | यह व्यवहार इस ही प्रकारका है जो केग्ल स्वाचु- 
भववे समय रहता है । फिर स्वानुभव न रहा तो भी सम्यग्दर्शन चल ही रहा, क्योकि स्वा- 
नुभव तीचे के मम्यक्त्व वाले गुशस्थानोमे बहुत काल तक नहीं रहता | कितना रहता, कंस्ते 
रहता ? तो ऐसा समझ लो करीबन कि जैसे बिजली तडको है तो जितने समय ठहरी । 
ऐसे ही स्वानुभव हो तो कित्तमे समय ठहरेगा | अ्रगर स्वानुभव अन्तमु हत॑ ठहर जाय भली 
भाति तो भ्ररहत अवस्था हो जाती है । नही ठहरता श्रौर मत ठहरो । थोडा स्पर्श भी हो 
जाय, थोडा उसके स्वलक्षणकी दृष्टि हो जाय यह ही उसके लिए बहुत है | तो स्वानुभवके 
साथ होने वाला जो सहज भ्रानन्द रसास्वादमय परिणति है वह क्‍या व्यवहारसम्पक्त्व सम्य- 
फ्त्व है ना ?ै तो उसका जो परिणमन है सो व्यवहार सम्यक्त्व है। जो ग्नुभवमे आ रहा 
है बह । वैसे तो सम्यकत्थ भी परिणमन ही है, पर सम्यव्वत्व परिणमनमे जो एक ग्रनु भवमे 
प्रायी वृत्ति है वह व्यवहार बन गया । ऐसा यह व्यवहार स्वानुभवके कालमे ही है, सम्य- 
फत्वसे पहले नही, सम्यक्त्वके साथ नही, सम्यकक्‍्त्वके बाद नही, किन्तु सम्यक्त्वका जब ठोक 
सही श्रनुभव हो रहा है उस समयमे है यह व्यवहार मम्यकत्व । 

(७६) बाह्य समागसोंसे उपेक्षा कर स्वानुमुतिका पौरुष फरनेका अनुरोध-- यहाँ 
प्रश्नमे ग्रायी हुई दूसरी बात चल रही है । देखो कितने ही प्रसग ऐसे होते कि जीवपर कोई 
सर्चा चले, विवाद बने, विडस्बना ही तो अपने मूल ध्येयसे वह टल जाता है । मल ध्येय है 
स्वभावदर्शन । मूल उद्देश्य है आत्मकल्याण | विषय कषाय उत्पन्त त हो, वहाँ भेरो रक्षा 
धनी रहे, बचाव बनता रहे, ऐसी बात बन सके तो वह है मनुष्य जीवनका सार । कषाय तो 
भव-भवमे की, विषयानचुभव तो भव भवमे पाये । वही बेढगी रफ्तार बनी चली आा रही है 
भ्रनादि कालसे उसमे तो कुछ सिद्धि नही होने की । श्रपता चित्त बदलो । श्राजका जमाना 
भी यही कहता है । पहिले जमाना था ऐसा कि पुत्रपर विश्वास, मिन्न पर विश्वास, घन रह 
रहा उसपर विश्वास । पहले शादी सम्बन्ध करने वाले लोग देख लेते थे कि उनके इतने 
गाव हैं, साहुकारी है। इनका इतना व्यापार है। इतना लेन देन है, समझ लेते थे कि यह 
भच्छा है श्लौर रहेगा ऐसा कई पीढ़ी तक ऐसा त्रिश्वास रहता था । आ्राजके धन पर किसी 
फा विश्वास है क्या कि जो आ्राज है वह दो महीने तक रह जाय । रह जाय वह बात ग्रलग 
है, मगर जमाना इस प्रकारका है कि कह नही सकते कि शअ्रगले माहमे क्या हो ? यद्यपि 
विश्वास पर तो दुनिया टिकी हुई है। सो यह चलता है, मगर जमाना इस प्रकारका है । 
तो यह जमाना सिखाता है कि उदार बनो । यह जमाना बताता है कि लोभके रगमेमत 
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रगी । उससे कितनो ही विपत्तियाँ शभ्राती हैं। यहां तो जैसा धर्म बताता है उसीके लायक 
जमाना बन रहा है | प्रमाण करो, मूछा हटावो । ममता न करो, राग न करो) सबको 
वितरण करो, सब्रका हक समझो । समय भ्रा गया । साम्यवाद, समाजवाद, यह सत्र किप्र 
का रूप है ? बात कुछ यह कहनेकी न थी, पर यह बतानेकी बात है कि बाह्य सगसे समा- 
गमसे उपेक्षा रहे विरक्ति रहे तो श्रात्मानुभवकी पात्रता हो सकती है । कल्याण बडी चीज 
है । 'कला बहत्तर पुरुषकी, ता मे दो सरदार । एक जीवकी जीविक़ा दूजी जीवोद्धार' । एक 
आ्राजीविका प्रौर दूसरा आात्मोद्धार । प्र॒त्र जिसकी जिस ढगको श्राजीविका है वैसी श्राजी- 
विका रहे और दूसरा काम प्रात्मोद्धार रहे, उसमें भी श्रात्मोद्धारमे फर्क श्रा जाय भ्रोर 
श्राजीविका अच्छी बनी रहे क्‍या यह प्रशप्नीय है ? चाहे ग्राजीविकामे फर्क भ्रा जाय मगर 
प्रात्मोद्धारकी हृढता बन जाय यह उत्तम है। उसमे भी गुजारा करें। तो देखो मुखसे तो 
कहना पडेगा सबको कि प्रात्मोद्धारमे फर््त न भ्राये । चाहे करने को मन न हो ऐसा, चाहे 
प्रात्मोद्धारका काम धरा रहे भ्रालिमे, पर श्राजीविज्ञाका काम होना चाहिए, अ्राजीविकाके 
काममे बहुत प्रगति करना चाहिए, ऐसा कोई मुखसे बोल न सकेगा । घार प्रादमियोमे बँठ 
कर फोई मुखसे यह बोलनेको तैयार न होगा कि प्रात्मोद्धार तो जाने दो श्रालिमे और 
प्राजीविका का साधन बढिया बनाना चाहिए । ऐसा कहनेमे सकोच होगा, दिल डरेगा श्रोर 
प्रगर है ऐसा तो श्राप यह समझे कि जिसको बोलनेमे समूहके बीच कुछ सकोच होता है 
थ्रौर जिसको बोलनेमे घडाधघड बोल सकता है तो श्राप बतलावों कि जो समाजमे घडाधड 
बोला जा सकता है वह परिणाम हो जाय तो वह अलौकिक है कि नही ? श्रभी दान करने 
वाला पुरुष समाजके बीच खडा होकर यह नही कह सकता कि मैंने इतना दान किया श्रोर 
सबका उपवार किया। उसे सकोच होगा । तो मालूम होता है कि जिसमे गये न हो भौर जिस 
मे भ्रपने एक कोई स्वार्थकी बात न श्राये । श्राप हर बातमे देखों, कोई यहाँ श्राकर यह नहीं 
चोल सकता कि देखों भाई दस लक्षण पर्व श्राया है, श्रब खूब रीज रोज ३०४ बार खाबोीं । 
यहाँ श्राकर तो यही बोला जायगा कि भाई ब॒त करो, भ्रनशन करो, पूजा पाठ करो, तो 
उससे समझो कि जो सर्वेसमृहके बीचे कहा जा सकता है मार्ग तो वह है चलनेका । 

(८०) अपनी परिस्थिति व पदवीके श्रनुसार वृत्ति व विकास--बात यह चल रही 
है कि घमंके लिए जब हमे कुछ पीरुष करना है तो हमारी यह मर्जिल झ्रौर कदम ये भिल्‍्न 
भिन्‍त जगहपर ही है | हम वहाँ एक बात नही कह सकते सबके करनेके लिए ) किसीको 
मांसका ही स्याग करा दिया तो यह ही धर्म हो गया चाण्डालका, मासभक्षीका, किसीको 
प्रतिमा ब्रत दे दिया, यह द्वी धर्म हो गया, किसीको ओर ऊंचा ब्रह्मचर्य ब्रत दिया विकाप्त 


सहजानन्द वत्तु तथ्य प्रवचन प्प्रै 


मा, कोई मुनिन्नत पा ले, श्रच्छा हो गया, पात्रतायें होती है, योग्यताय होती है, सब तरह 
से निभो । शिखर जी की वदना करने जाते तो वहाँ एक बात तो नही होती कि जो ४० 
वर्षका हो वही वदनामे जाय । बूढे बुढिया भी जाते, लगडे लूले भी जाते, बच्चे लोग भो 
जाते । दसो तरहकी बातें होती है । तो ऐसे ही घमंमार्गमे हम केवल एक रूप ही बनाये कि 
यह ही करो, लक्ष्य तो एक रहेगा, लक्ष्य ५० नटो बन गए, मगर करनेमे क्या ग्राया ? इसके 
मामले भअ्रनेक बनेंगे । पुराणमे कहा कि किसीने कोवाका माँस छोडा था तो वह भी मरकर 
स्वगंमे देव हुआ था। श्रपती बातपर हृढ रहा, विरक्त हो गया जिसका कि वह श्रादी था, 
मगर अपने नियमपर हृढ रहा तो देखो उसने भी कोई रात्ता तो पाया | आगे घमंकी बात 
पायगा । तो यह भ्रात्मोद्धारका घर्मंघारणका बहुत व्यापक क्षेत्र है । ऐसा ही चल रहा कोई 
श्ौर ऊँचा चल रहा कोई, झोर कोई बडा चल रहा चलने दो । ज॑से सत्र कोई शिखरजी की 
यात्रा कर रहे तो करने दो, ऐसे ही धर्मधारणका क्षेत्र है। प्रात्मोद्धारके लिए जिसके जितनी 
योग्यता है, पात्रता है वह उतना कर रहा है, पर लक्ष्य सबका एक है | जैसे शिखरजी की 
याक्षामे यात्रा करने वाले लोग नाना प्रकारके है, पर लक्ष्य सबका एक है--मै वदना कर 
श्राऊ । ऐसे ही धर्मधारणके प्रसंगमे धर्म करने वाले श्रनेक प्रकारके लोग है, मगर सबका 
लक्ष्य एक है, क्या कि सम्यक्ट्वकी भ्रनुभूति, रवभावको श्रतुभति, स्वभावमे मग्न होना, ग्रौर 
देखो जैसे जो कोई भी पहली टोकपर पहुच गया वह पहली टोकके पास जो गली है उसमेसे 
ही तो गुजरकर पहुच गया । जो अभी बहुत नीचे है वह जरा देरमे झ्राकर पहुचेगा । जो 
बिल्कुल ऊपर पहुच गया है वह जरा जल्दी पहुचेगा । तो ऐसे हो ये हमारे श्रावकन्नत, मुनि- 

ब्रत, भ्रप्रमत्त विरत व श्रेणीसे गुजरकर ही पहुचाते हैं उस प्रभ्ुुस्थानपर । तो इस प्रकार यह 

घर्मपालनका क्षेत्र बहुत व्यापक है ॥ करते जावो, पर ग्रागे बढो । बस यहाँ ञ्रागे बढनेकी 

बात है । करो, छोड़ो, भ्रागे बढो, यही पद्धति है। तो इस तरह कोई अपने उपयौोगको स्वच्छ 

रखकर अपने स्वभावकी अनुभूतिमे प्रवेश करता है तो ऐसी श्रनचुभतिके समयका व्यवहार तो 

उस श्रनुभूतिके समय है। न सम्यक्‌ होनेसे पहले है, न सम्यक्त्व मिटनेके बाद है और न 

प्रनुभूति समयको छोडकर बाकीके सम्यक्‍त्वके साथ है, वह एक अनुभतिके समय है । 
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(८१) सम्यकक्‍त्वसह॒वर्ती व्यवहारसम्पक्त्व--ग्रब॒ तीसरे प्रकारके व्यवहार सम्यकत्व 
घो बात कह रहे है । जो सम्यकत्वके धाथ होने वाला व्यवहार अनुभति वाला नही है। 
सम्पग्दशन होनेपर सदा ग्नुभूति नहीं चल्नती । प्रौर सम्पक्त्व रहता है । जैसे किसी हिन्दी 
भाषा वालेने सम्कृत भाषा पढ ली, विद्वान बन गया, कुशल बन गया, पर सरक्ृतका पन्र पढ़ 
रहा हो या सस्कृतमे कुछ बोल रहा हो तो उस समय है सस्क्ृत भाषाका उपयोग, प्रयोग, 
पर क्या उस सस्क्ृत भाषाका उपयोग, प्रयोग रात दिन रहता है ? जब मोका समझा तब 
है । बाकीके समय सस्क्ृतकी योग्यता है, सस्कृतज्ञ है, ऐसे ही जिसको सम्यर्दगन हो गया 
उसको सम्यक्त्वकों अनुभूति सदा निरन्तर रहे सो तो नही होती, किसीको दो दो चार चार 
माहको सम्यरत्वानुभूति नहीं होती । अरे उस श्रनुभतिका रसास्वाद वही सममभता है| वह 
एक अलौकिक दुनियामे पहुच गया जिसने अपने श्रापके यहज ज्ञानानन्द स्वभ,वका प्रनुभव 
किया । सिद्ध भगवानकी लिस्टमे उसका नाम तिख गया । उसका उम्मीदवार बनेगा ग्रवश्य । 
जिसको सम्यद्रत्व हुम्ना, सम्यकत्वानुभव हुप्रा वह ग्रवश्य ही तिद्ध होगा । अगर विषय वषायों 
के भमटने भी इसे रोका तो वह कब्र तक रुक्ेगा ? पहुच जायगा । जिसको म्रम्यवत्व हुग्रा, 
प्रनुभति भी श्रभी नही है, हुआ तो प्रनुभव्रपूर्वक ही सम्यक्त्व, पर अ्रब नही है, ऐसे ही 
सम्यग्दृष्टिकी जो प्रवृत्ति है अशगरूप प्रवृत्ति, वढ़ व्यवहार सम्यक्त्वके साथ चलती है । सम्ब- 
कत्वके बिना नही है, सम्पक्त्वसे पहले नही है, सम्यक्त्वके मिटनेपर नही है। कभी सम्यवत्त 
मिट भी तो जाता है | तो यो यह व्यवहार सम्पक्त्व जिसकी अ्रष्टाग प्रवृत्ति है वह होवी है 
सम्यक्त्वके साथ । एक उ्ं श्य यह न छूटे । 

(5२) झ्रात्मसंयमनका महत्त्व -- एक छोटी सी कहानी है कि कही एक पतग उड 
रही थी तो हवाने उप्त पतगक़ा बडा स्वागत किया झ्औौर कहा अरी जीजी ग्रव तुम हमसे ही 
मिलकर रहो, जो डोर पकडे है उसका साथ तुम छोड दो फिर खूब स्वतत्र होकर हमारे पास 
रहो। तो पतग बोली--हमारा उससे छूटता कैसे बन पायगा ? हम तुम्हारी मदद 
करेंगे, बोलो तुम्हे हमारे साथ रहना स्वीकार हैना?' हाँ हूं स्वीकार है। तो 
खूब तेज हवा चली, पत्तयत्री डोर टूट गई ग्रोर पतग स्वतत्र होकर हवाके साथ क्रिलोल करने 
लगी । झ्रव तो वह पतग हो गई स्वच्छुन्द । जब तक वह पतंग डोरके आ्राश्रयमें थी नव तक 
तो वह रक्षित थी । प्रब स्वच्छन्द हो जानेका परिणाम क्या हुम्ना सो देखिये हवाके तेज 
घपेडोंस पतग फटने लगी, बहुत हैरान हुई, तो पतग बोली--हवा जी वद हो जावो, हम 
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बहुत परेशान हो गई । अब हमें न सत्तावो, अत्र न चपेटो, पर हवाने तो यहो चाहा था । 
थोडी ही देरमे कपरसे बादल गरजने लगे, पानी बरसने लगा तो पतंग भीग गई, नीचे “गिर 
गई श्ौर कीचडमे जाकर फेस गईं | तो देखो एक संयमन छोड दिया वह सयम डोरा छोड 
दिया तो पतंगकी क्‍या दशा हुई ? हवासे बह-बहकर कोचडमे ही फेंप गई | तो ऐसे ही 
समझो कि मन भी पत्तगकी त्तरह चचल है, इस मनकी ऐसी उडान मत करो कि जो अपने 
कब्जेमे बाहुर हो जाय । बडी सम्हालकी बात है | उस्त ढंगसे चलो । देखो कसा जमाना श्राज 
चल रहा है, कैसा अध्यात्मरचिका ग्राज जमाना है कि जो श्रीमद्भगवन गीता है, जिसमे 
कृष्ण, श्रजु नकी कथा लिखी है, जिसकी आज टीका होने लगी कि ये कृष्णा श्रजु न कुछ न 
थे | एक श्रध्यात्म चल उठा कि अजु न तो एक जिन्ञासु भव्य जीव थे, ऐपा ही सब जीवोक़ा 
श्रथ॑ लगा लगाकर वे सब पात्र हट रहे | श्रीरामके चरित्रके विषयमे भी अर लोग टोका 
करने लगे । तो ऐसा कुछ पभ्रर्थ लगाया कि न श्रीराम रहे, न लक्ष्मण रहे, न दशरथ रहे, 
ऐसा जो पग्रात्मा है, भीतरका भाव है उप्तको पैदा करने वाला भाव है उसके साथकी समता 
है वह मिटाकर वह सब चारिन्न उड गया । ग्राजकी हवा ऐसी चल रही है और यह ही बात 
हमारे तप सयमकी भी चल रही है, ब्रत कुछ नहीं, तप कुछ नहीं, सयम तो यह हैं। स्वभाव 
में मग्न होता बाकी सब तो कवायत है। इसमें कुछ धरा नही, यह तो हवा ही चल रहो है 
सत्र जगह, पर यह बतलाबवो कि जो छोटे ज्ञान वाले लोग हैं उनपर भी कुछ दया करना है 

कि नहीं । चलने दो सबको, इप्त ढगमे चर्लेंगरे, चलते हुएमे समभावो, उन्हें श्रागे बढनेको 
बात बताग्रो आगे शोर ले जाबी । घरमे सभी कोई हैं- छोटे बच्चे भी है, जवान लोग भो 

है, बूंढे लोग है, जब सवेरा हो जाता है त्तो सभीको लोग जगाते हैं--भरे उठो काम करो, 

सामायिक करो, अपना काम देखो, लेकिन छोटे बच्चोके प्रति लोग यही तो कह देते है ना 

कि प्ररे यह तो बच्चा है, इसे भ्रभी सोने दो)! तो सबको एक लाठोसे हाँव नेक्ो शत नहीं 

चलती । जिसने जितनी योग्यता पायी उतना उससे वह श्रागे बढ़े और आगे बढे स्वभावका 

दर्शन करे, सहज स्वभावमे मश्त हो जावे | तो देखो जिसको सम्यग्दर्शन हो गया उसको 

अनुभूति नही हो रही सदाकाल, महीनेमे कभी हुआ मगर सदाकाल जो उसकी प्रवृत्ति चलेगी 

वह कहलाया ध्यवहार सम्यक्त्व । वह सम्यक्त्वके साथ चल रहा है । 

(८३) ज्ञानीकी अ्रष्टाज्भभ्रवुत्ति--ज्ञानो पुरपप जिनवचनमे शंका नही करता, व्योक्ि 
जिनवचनकी बात उसने अपने अ्नुभवसे मिला लो । अनुभव तो होता था उसे और उसको 
श्रोर हृढता हुई। तो जिनवचनके प्रति जिसको भक्ति नही है बह सब जगह दोष देखता है । 
बहुतसे लोग तो कहने लगते हैं कि तीसरे अध्यायको तो उमास्वामीने गलत बता दिया । अब 
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ऐसा कहने वाले लोग हो गए कि पृथ्वी तो गंदकी तरह गोल है। उसके प्रागे नरक कहाँ घरा? 
स्व कहाँ है ? राकेट चज्ना दिया तो जितना थमा रहा उतना स्वर्ग है । कहाँ जम्बूद्रीप, कह 
भरत क्षेत्र, कहाँ मेर पर्वत, यह तीवरा श्रध्याय बेकार कहने लगे कुछ लोग पर जिनको जिनेन्द्र 
वचनोमे झ्ास्था है उनकी एक सबसे विलक्षणा बात जो स्वानुभूतिकी है वह जिसे मिल गई 
श्रौर उस विषयकी तुलना कर लिया कि सच हैं ये वचन तो जिनेद्र देवके जो श्रौर परोक्ष 
वस्तुके बारेमे जो वचन हैं उनपर भी इसको खूब हृढ श्रद्धा रहती है कि हाँ सब ठीक बात है, 
उसको नरक स्वर्ग आदिक किसीमे भो सन्देह नहीं होता, ये प्रवृत्तियाँ है, यह व्यवहार सम्य- 
वत्व है, विपय साधनको भश्राकाक्षा न होना यह सहज ज्ञान गुण भ्रा जाता है ज्ञानी पुरुषमे, 
सुनिराजको देखकर ग्लानि न करना | अ्रब वहां देखो--वे कभी नहाते नही, दाँत भी उनके 
कभी साफ नही रहते, केशलोच किए जानेके कारणा बाल भी तितर बितर रहते, कितने ही 
मुनियोके तो बैठनेका नो श्रासन है वह खराब हो जाता है तो ऐसे ऐसे शरीरोको देखकर, वहाँ 
मेलपर हृष्टि नही, किन्‍त भीतरी वैराग्यपर हृष्टि है। उनका रत्नत्रय बडा पवित्र है। कैसा 
विरक्त ग्रात्मा हैं। कि कमसे कम इतना तो स्पष्ट ही दिखता कि निविकार हो गए तभी नग्न 
हो सके । आप लोगोमे से कोई जरा १० ५ मिनटको जरा नगा होकर दिखा तो दे । जहाँ 
बालकव॒त्‌ निषिकार भाव है वहाँ ही नग्नता बनतो है। उस मुद्रामे कितने ही गुण नजर झायेंगें। 
श्रापको तो गुण देखनेसे मतलब है ? ग्रापका उपयोग विशुद्ध रहे, गुण पूजा करे, यर्व तब ग्राता 
है श्रपनेमि जब कि अपनेको सबसे बडा श्रोर दुमरोको तुच्छ माना जाय, यह अ्रहंकारता नियम 
है, पर उससे अपनेको कुछ सिद्धि होगी क्या ? श्रपनेकरो तो ग्रष्टागझूप प्रदत्त करें । जैसे बने 
वैसे सकटोसे छुटकारा पाना है। ज्ञानी पुरुष तत्त्व कुतत्त्व, सुगुरु कुगुरु, सुदेव कुदेव आ्रादि प्रयो- 
जन भूत विषयोभमे अमृढ रहता है, उसे कोई भी चमत्कार सत्यश्रद्धासे विचलित नही कर सक" 
ता । ज्ञानी पुरुष धर्मंप्रभावना हेतु परके अ्रवगुण नहीं वखानत्ता, अपने गुण भी नहीं वखानता। 
कदाचित्‌ किसी साधुमे दोष श्रा जावे तो उसे एकान्तमे तो समभोयगा ज्ञानी, किन्तु जनतामे 
प्रकट नहीं करेगा । इसका कारण यह है कि जनततामे प्रगट करनेसे लोग श्रद्धाहीन हो जावंगे। 
ज्ञानी निजगुणकी वृद्धिरूप प्रव्तंन करता है । कोई धर्मात्मा कारगावश धर्मसे च्युत हो रहा 
हो तो उसे ज्ञानी धर्ममे स्थिर करता है। ज्ञानों पुरुषको सर्व धर्मात्माओसे प्रदुभुत वात्सल्य 
रहता है, निष्कपट प्रेम रहता है । ज्ञानी पुरुष भ्रपने सदाचारसे, तपश्चरणसे, विद्याविकासमे 
कल्याण कारी धर्मंकी प्रभावना करता है। इस प्रकार यह श्रष्टाग प्रवृत्तिकप व्यवहारसम्यक्त्व 
सम्यक्त्वसहभावी व्यवहार है । 
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(८५४) निश्चयपाश्चात्य व्यवहारसम्यप्त्व--व्यवहार सम्यक्त्व निश्चयमे पहले # ता 
वा साथ होता या पीछे होता, इस सम्बंधमे चर्चा चलते-चलते इस प्रध्॒गके चौथे भेदका वि- 
एलेषण किया जा रहा है। इसका ताम है निश्चय पाश्चात्य व्यवहार । याने सम्यकक्‍त्व मित्र 
जानेके बाद होने वाला व्यवहार । जिस जीवको सम्यक्त्व हो गया था ओर अब मिथ्वात्वका 
उदय आनेसे सम्यकत्व न रहा तो भी इतना जल्दी जो व्यवहार प्रवर्तेन होगा वह पहले जैसा 
ही होगा | जैपे किसीको सम्यक्त्व है श्रौर अब न रहा तो उसकी प्रवृत्ति अ्ननर्गल अ्रटपट न 
हो जायगी, उसका सस्क्रार लगा है। मिथ्यात्व मिट जानेपर भी जो सस्क्रार लगा है, जंमी 
प्रवन्नि करते थे वैसी प्रवृत्ति करम्ते लगेगा श्लौर इस स्थितिको देखो तो वह लो सम्यग्द्श वके 
बाद यह ब्यवहार सम्यवत्व हुआ्ना | यहाँ कुछ मालुम तो नही किया जा सकता कि इस मुनि 
सहाराजके सम्यक्त्व था, श्रब इस एक मिनटमे सम्यक्त्व नही है और झवब मसम्पकक्‍त्व गा 
गया । क्षयोपशम सम्यक्त्वका ऐसा ही परिवर्तत चलता है, तो कुछ पता तो नही रहता और 
उनको भी स्वय पता नही होता कि हमको सम्यक्त्व नही रहा श्रौर मिथ्यात्व ञ्रा गया । ऐपा। 
वह भी नही जानता । थोडे समयकी बात उनका जो व्यवहार होगा वह श्रष्टागरूप होगा । 
यो यह व्यवहार सम्यक्त्व निश्चयके बाद होने वाला है । स्याह्रादसे सबका निर्णाय कर लो | 
कही विवाद हो ही नही सकता । यदि कोई विवाद कर रहा तो समभ लो कि यह जैनसि: 
ड्वान्तसे दूर है । स्याह्वादमे विरोधका वया काम ? ऐसी ऐसी ग्रनेक कठिन समस्‍यायें स्यथाह्ाद 
से समाधानमे श्रा जाती है | तो व्यवहार सम्यकत्व कब होता है इस विषयमे हम जितने प्रश्त 
फरे उतने ही उत्तर हैं । व्यवहार सम्यक्त्ठका लक्षण समझ लो । जब जैसा लक्षण बत।येंगे 
तब तैसी उनकी वृत्ति कही जायगी । दोनो निश्चयपाश्चात्य व्यवहार सम्यक्त्वके बादमे रहा। 
भ्रब॒सम्यक्त्व न होनेपर भी उसका व्यवहार सम्यग्हष्टिकी तरह रह रहा है, क्योंकि 
उसके व्यवहारके साथ श्रव्यवस्था नहीं, किसी प्रकारक्ा विवाद नहीं ! तो चंकि 
सस्यकत्व कुछ मिट जानेके बाद जो प्रवृत्ति हो रही है तत्काल उस प्रवृत्तिमे कोई फर्क नही 
नजर गाता है । यो यह निश्चयपाश्चात्य व्यवहार सम्यक्त्व न रहनेपर भी विधिवत्‌ चलता 

हता है । जसे कि व्यवहार सम्यक्त्व होता था भौर वहाँ जैत्ती प्रवृत्ति चलती थी वैमी ही 
प्रवृत्ति अब चल रही है इसलिए लोगोकों अब अ्रविश्वासकी बात वहाँ कुछ नही है । ऐसा 
यह निश्चयपाश्चात्य व्यवहार सम्यक्त्वके पश्चात्‌ होता है अर्थात्‌ सम्यक्त्व मिट जानेपर होता 
है । कुछ सबय तक यह जीव वैसी प्रवत्तियोमे रह जाता है सम्यकत्व मिट जानेपर भी तो 
सी वहाँ यह व्यवहार सम्यक्‍त्व कहलाता है । यो व्यवहार सम्बक्त्वका जैसा ग्रर्थ लगावेंगे 
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(८५) निमित्तमें उपयोग जेडे तो विकार होता है इस तथ्यका विश्लेषण--एंक 
हर्चा होती है कि निमित्तमे उपयोग जोडें तब विकार होता है या निमित्तम्रे उपयोग न जोड़ें 
तब भी विकार होता है ? एक यह समस्या सामने है । इसका उत्तर सक्षेपम तो यह है कि 
जीव प्राश्रयभ्त निर्मित्तमे उपयोग जोडे तो व्यक्त विकार होता है श्रोर इस बहिरंग नि्मित्त 
मे उपयोग न जोडे तो व्यक्त विकार नही होता, क्योकि कर्मका उदय, इसका किसीको ज्ञान 
नही । जिसका ज्ञान नही उसमे उग्योग जोडनेकी बाव कैसे हो सकती ? तो कर्मोदियका नि- 
मित्त होनेपर याने उदयविपाकके सन्नमिघान होनेपर जीवमे श्रव्थक्त विकार होता है, इस तथ्य 
को सममनेके लिए निमित्तके स्वरूपको समक्रिमि--निमित्त प्रौर उपादान । नि्भित्त भिन्‍्न 
चोज होती है, निमित्तका उपादानमे अ्रवेश नही । निमित्तका उपादानमे द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव कुछ नही, निमित्तका प्रभाव भी उपादानमे नही, किन्तु निर्ित्तसन्निधान पाकर उपा- 
दान अपनेमे प्रभाव बना लेता है। मूल बात यह है श्रीर निर्मित्त उपादानका सम्बंध याने 
नि्ित्तनै मित्तिक भाव सर्व विषम पर्यायोके साथ लग रहा, पर सिर्फ जीवके विकार कामके 
प्रसगर्में निमित्त दो प्रकारके हुआ करते हैं। श्रन्यश्न कहो न होगे दो प्रकार । पुदुगल पुद्गल 
मे कार्य हुआ, वहाँ निमित्त भौर उपादान है, वहाँ दी प्रकार नही हैं । जो निमित्त है सी 
मिमित्त जो उपादात सो है ही, पर जीवके विकारके प्रसगमे निमित्त दो प्रकारके होते हैं ! 
एक तो है अन्वयव्यतिरेकी निमित्त श्रौर दूसरा होता है श्राश्रयभूत निमित्त । देखो यह 
प्रकरण बहुत ध्यानसे सुनने योग्य है | देखो नि शित्तके दो प्रकार हैं, किस जगहक्ते लिए नीव 
मे विकार होता है उसके लिए, श्र जगहके लिए नहीं। अजीब प्रजीवके सम्बधमे निमित्तके 
दो प्रकार नही | वहाँ तो एक ही प्रकारका है निमित्त | श्रोर यह सममभो कि सदा सब जगह 
निर्ित्तका उपादानमे शअत्यन्ताभाव रहता है | याने निमित्तका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव जुदा, 
उपादानका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव जुदा । जैसे दृश्टान्तमे समभ लो, कुम्हारके व्यापारका 
निमित्त पाकर मिट्टीमे घडा बना, तो निमित्त मानो कुम्हार । तो कुम्हारको प्रगुली, नजर, 
रूप, रस, गंघ, स्पश, व्यापार, क्रिया, कुछ भी मिट्टीमे गई वया ? मिट्टीमे तो मिद्ठी ही है । 
कुम्हारका कुछ भी मिट्टीमे नही गया, लेक्नि कुम्हार ज॑सा ब्यापार करता, यह नि्मित्त योग 
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न हो तो कही मिट्रीमे बिना चिमित्त योगके स्वयं घडा बन गया क्‍या ? नही, फिर भी नि- 
भित्तने घडेमें कुछ किया नही, झोर निमित्त बिना घडा बना नही, सर्वन्न आप यही बात पा- 
येंगे । निमित्तनैमित्तिक भाव श्रौर वस्तुस्वातह््य दोनो एक साथ सब जगह रहते है | यह बात 
कही है प्रभी अजीव श्ौर अजीवके लिए । व्यापार भी श्रजीव चोज है, दृष्टान्त एक देश होता 
है, पर जीवके विकारके लिए मायने जो भाव हो कषायभाव हो, तो ऐसे भावकी निष्पत्तिमे 
दो प्रकारके निमित्त होते है । एक तो कम का उदयरूप नि्मित्त, दूसरे जिसपर क्रीध श्रा रहा 
हो, जिसपर कषाय जग रही हो वह चीज, निमित्तमे दो तरहके तिमित्त हैं। सब जिन्दगीमे 
परख रहे होगे-- एक है म्रन्वयव्यतिरेकी मायने करमंका उदय होनेपर ही क्रोध हो सके, कर्म 
का उदय न हो तो क्रोध न हो सके, ऐसा जिसके साथ श्रन्व्रयव्यतिरेक है एक तो वहु नि- 
मित्त हो सकता कर्मोदय झ्लौर एक ये दुनियाके सारे पदार्थ । ये कहलाते श्राश्नवभृत, ये उपच- 
रित निभित्त हैं, इनपर उपयोग लगावें तो निमित्त कहलायेंगे, और इनमे उपयोग न लगाये 
तो निमित्त न कहलायेंगे । ऐसी बात इस जगतके सारे उपचरित निमित्तोमे है । 

(८६) उपचन्ति निर्मित्तोंके परिचयसे प्राप्तव्य शिक्षा--नि्भित्तक्ो द्विविधतासे हम 
को शिक्षा क्या मिलती है कि भाई जो बहिरग निर्मित्त है, उपचरित निर्मित्त हैं, जो खाप्त 
निमित्त नही है, जिनमे उपयोग फसावों तो निमित्त कहलाते, न फंसावों तो नहीं कहलाते । 
ऐसे उपचरित निमित्तमे क्‍यों लगाव करते ? उपचरित नि्भित्तसे हटना चाहिए ग्रौर जितना 
त्याग बन सके उसनना इस उपचरित निमित्तका त्याग करना चाहिए। घचरणानुयोग इसी 
ध्राधारपर बना हुम्ना है जो जो पदार्थ हमारे विक्रारमे उपचरित निमित्त पडते हैं उनका 
त्याग करें प्रौर जो वास्तविक निममित्त है कमोदिय उनका त्याग श्राप क्‍या करें ? उनका 
त्याग स्वयं हो जायगा । यदि श्राप उपचरित निभित्तका परिहार कर दें तो ऐसा ज्ञानबल 
बढ़ेगा कि ये कर्मोदय भी शिथिल होगे और कमंबन्ध भी शिथिल होगे और उनका समूल 
क्षय होगा मगर पुरुषाथंपृवंक श्राप कर क्या सकते है ? उपचरित निमित्तका त्याग । देखो 
जैनसिद्धान्तमे जो क़्त सयम भझ्रादिक बताये गए हैं उनमे यह ही आघार है, भाई ब्रत करें, 
उपवास करें याने भोजनका विकल्प न रहे, भोजनका प्रसग छोडें ग्रौर एक निविक्रल्प भावना 
में बढ सके इसके लिए है उपवास । इसके लिए उपवास नही है कि लोग जान त्रायें कि 
इनका भी उपचयास है। स्तु भोजनका, अन्य बाह्य पदार्थोका विवल्प न जगे श्ौर उनका 
प्रसग हम न जुट।यें गौर एक उस बिकल्पसे बचें और प्रपने घर्मध्यानमे समय विशेष लगायें। 
होता हो है प्रोषधोपवासमे ऐसा । उपवास करे और वर्मध्यानने ही भ्रधिक समय लगायें, 
चरणानुयोगकी यही प्रक्रिया है कि उपचरित निमित्तका त्याग करें। 


६० सहजानचन्द वस्तु-तथ्य प्रवत्नन 
(८०) अव्यक्त चिश्ञार ६ व्यक्त विकारके विश्लेषणसे श्रन्थयब्धत्रिद्षी निम्न्िका 
परिद्य-- एक प्रश्न आया था न--निर्भित्तम्रे उपयोग जोर्ड हब विक र होता है था विमित्त 
में उपयोग न जोर्ड तब भी विकार होता है । इस्त प्रशका समाधान करनेक्के लिए विकार दो 
प्रक।रका है यह भी समभना और निमित्त दो प्रत्मारका है यह भी समझता और इन दोनो 
में श्रन्तर है--विकार दो प्रकारका कौन ? एक तो अव्यक्त विकार और दूमरा 54क्त विकार । 
व्यक्त विकार तो निर्मित्तमे उपयोग जोडा, बाह्य ग्राश्नयभूत पदार्थभे उप५।ग जोड़े तब होगा 
श्रौर उत्तमें उपयोग न जोडे तो व्यक्त विकार न होगा । दूसरा विकार कौन है ? श्रव्यक्त 
विकार जिम्तका हमे पत्ता नही, जिसको हम बुद्धिमि ला सकते नही उप्तको हम चर्चा कर रहे, 
ऐसे प्रव्यक्त विकारमे कर्मोदयका निमित्त है। देखो एक मोटा हृष्टान्त- +ँच होता है ना 
तो काँचका प्रतिबिम्ब झलका है ऐसा काँच जिसके उसपर निरख सकते, ज॑से कि रेलके डिब्बों 
मे लगे रहते । जिसमे बाहरकी चीजें देखते रहते है। घरोमे भो लोग लगवाते । तो ऐसा 
काँच जिसके आर पार देख लो जिसमे किसी भी तरफ लाल मसाला न लगा हो ऐसा एक 
बिल्कुल साफ काँच उसमे भी प्रतिबिम्ब पडता कि नही पडता ? नही पडता, अगर कुछ 
पडता भी तो बिल्कुल मामूली राईसी पडता है, और जिसमे लाल मसाला लगा हो उसमें 
देख लो कितना स्पष्ट प्रतिबिम्ब पडता है । तो वहां जसे व्यक्त छाया ओर श्रव्यक्त दायाका 
एक मोटा हृष्टान्त दिया है ऐसे ही जीवोके लिए व्यक्त विकार और भअ्व्यक्त विकार है। व्यक्त 
विकार तब ग्राता जत्र कि बाह्य उपचरित निर्मित्तमे उपधोग जुडे । और उपथोग न जुड़े तो 
श्रव्पक्त विकार होता । तो यहा दो बातें समभना--ब्यक्त विकार होता है निमित्तमे उपयोग 
जीडनेसे और प्रव्यक्त विकार होता है निरमित्तका सन्तिधान पानेसे । एसपी दो बातें समभनेपर 
कोई विवाद नही रहता । और एक बात समझ लो, जो जगतमसे ये बाह्य पदार्थ हैं थ उपच 
रित निमित्त है, इनमे उपयोग जोडें तो विकार हो यह बात सही है ना, शोर इन पदार्थोमि 
उपयोग न फमायें तो विकार नही होता, सही है ना, पर एक तो यह सम कि यहां व्यक्त 
विक्रारकी बात कही । दूसरी बान यह समझना कि एक निमित्तका नाम लेकर जैसे श्राश्रय* 
भूत निमित्तमे बात घटित होती है ऐसे ही श्रज्ञात श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्तम भी घटित करे 
तो उसका कहना इस प्रकार बनत कि जैसे प्लाकका दूध पीनेसे मनुष्य मर जाता तो कोई 
सब जगह यह कहे कि दूघ पीनेसे मनुष्य मर जाता है तो क्या ॥सका ऐसा कहना ठीक है ” 
परे झाकक! दूध पीनेसे मनुष्य मरता है न कि गाय भेसका । ऐसे ही यह समभो कि उस 
भ्र.त्रयभत निभित्तका उपचरित निमित्त होनेपर निमित्तका श्रारोप द्वोता है। इश्षमे उपय,य 
जोड़नेसे व्यक्त विकार होता है न कि करके उदयमे उपयोग णोड सबते, क्योंकि कोई जोड 
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री नही सकता, वहाँ तो ऐसा ही निमित्तनैसित्तिक भाव है । यह बडी सूक्ष्म चर्चा है । और 
देखो वह अच्वयव्यतिरेकी निमित्त बचके समय ही श्रपनेसे पूर्ण सामथ्यं वाला बना, वहाँ 
प्रकृतिबध है, प्रदेशबन्ध है, स्थितिबन्ध है, प्रनुभागबन्ध है। प्रगर इसमे श्न्तरंग निर्मित्तको 
ते मानें तो फिर जैनसिद्धान्तके १४ प्राने ग्रन्य प्रसत्य हो जायेंगे। केवल एक शआ्राने ही खडित 
करकर सत्य कल्पित रहेंगे | देखो- समयसारमे स्वयं लिखा है कि कममके उदयसे जीव सुख 
पाता है, क्मंके उदयसे जीव दुःख पाता है, कमंके उदयसे जीव मरता है, कमक्रे उदयसे जीव 
जीवित रहता है । किसीका कर्मोदय कोई हूसरा नहीं दे सकता, वह ही स्वयं करता है। 
समयसारमे एक परिषण्छेद अलगसे प्ररी तरहसे दिया गया है। तो उसमे अ्न्वयब्यतिरेकी 
निमित्तका स्थान है और इस जगतके ग्राश्यभूत पदार्थोक्रा क्या स्थान है ? देखो बात दोनो 
सत्य हो गई । 

(८८) स्यादह्गाद द्वारा समस्याप्नोंका समाधाल--जैसे कोई चार अरधे पुरुष हाथीका 
परिचय लेनके लिए चले । तो हाथी खडा था। एक अधेके हाथमे टटोलते टटोलते पड गए 
पर तो वह कहता है कि प्ररे हाथी तो खम्भा जैसा होता है, एकके हाथमे पड गईं सु ढ॒ तो 
वह कहने लगा--अरे हाथी तो मृुसल जैसा होता है । एकके हाथमे पड गए कान तो वह 
कहता है अरे हाथी तो सू7 जैसा होता है श्रौर एक के हाथमे पड गया पेट तो वह कहने 
लगा- प्ररे हाथी तो ढोल जैसा होता है । अब वहाँ वे चारो अपनी अपनी बात रखकर 
प्रापसमे कगड रहे थे | वहाँ कोई घूकता पुरुष झाया, बोला--शभ्रे भाई तुम लोग श्रापस 
में क्यो भगइते हो ? तुम सबकी बात ठीक है। देखो जिसने पक्रडा पैर सो पंरोकी दृष्टिसे 
हायी खम्मा जैता है, सू डको दृष्टिपत्ति हाथी मुसल जैसा है। कानोकी दृष्टिसे हाथी सूप जंसा है 
आर पेटकी हश्सि हाथी ढोल जैसा है । तो बात समझ गए और चारो अधे शान्त हो गए । 
तो ऐसे ही समभिये कि ये दोनो कथन सत्य है। उपयोग निमित्तमे जुडायें तो विकार होता, 
ने जुडाये तो विकार नहीं होता । यह बात सत्य है। पर निरम्ित्त कौन-सा ? आश्रयभूत 
निर्मित्त । विकार कौन सा ? व्यक्त विकार और जो यह कहते है। उपयोग जोडनेकी बात 
कि निमित्तका सन्तिधान होनेपर उपादान झपनेमे विकार उत्पन्त कर लेता है, उसकी बात 
सत्य है, जीवमे कर्मोदयरूप निमित्त पाकर उपादानमें विकार होता यह भो सत्य बात । 
प्रजीव पदार्थामि तो बिल्कुल खुली बात यहाँ जोडने जानेका सवाल नहीं । उपादान व 
निमित्त दोनो भ्रजीव हैं कौन किसमे उपयोग जोड़े ? जोडने वाली चीजका उपयोग जे डें, 
इसमें ठहरने वाली चीजका उपयोग जोडें, करिसीका कोई उपयोग नहीं जोडता निमित्तका 
सन्निध।न है तो उपादानमें प्रपना प्रभाव आ गया, अपना कार्य बन गया । हाँ यहाँ इतमी 


आर हृजानन्द वस्तुतथ्य प्रवनन 
बात अवश्य समकना कि तीन कालमे ऐसा नही हो सकता कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका परि- 
णापत् कर सके। प्रत्येक द्रव्य भ्रपने श्रापमे ग्पने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप ही रहता है, 
अ्न्पके द्रव्य, चेन, काल, भाव रूप नहीं हो सकता है। सर्वत्र देख लो, श्रजीब ग्रजीवके 
प्रसगमे जीव ग्रजीवके प्रसगमे । जीव जीवमे तो उपादान निमित्तका सबंध नहीं, यह भी बात 
ग्राप समझ लो भले ही ऐसा लगता हो कि आपने पढाया, हमने पढ लिया तो भाई आापके 
निमित्तसे हमने पढ़ लिया यह बात तो ठीक है वहा उपचरित निमित्तकी श्रपेक्षा करना, 
अ्रापसे मतलब चेतन्यशक्तिसे नहीं, चित्स्वभावसे नही, क़रिन्तु इस पर्यायसे, जो वचन है वह 
अ्रजीव, जिसको देखा वह श्रजीव मगर एक वाघ्तविक जीव । शुद्ध जीव, चैतन्य शक्ति वाला 
जीव । उसके लिए कोई जीब निमित्त नही होता । यह प्रसग चलता है। तो जीव प्रजीवमे 
झ्ौर ग्रजीव अजीवमे जो विकारकी बात चलती है तो इसमे यह बात सममना स्याद्वादका 
सहारा लो, वहा सर्वे समस्यावोका समाधान है। 

(८६) वचनोका आशय समझकर निरविरोध होनेका संदेश--देखो जितने भी लोग 
हैं उन सबमें बुद्धि है श्रोर जो कुछ वे विचार कर कहते हैं श्राखिर हैं तो सब परमात्मस्वरूप 
ग्रौर एक निश्चल भाजत्से कल्याणाकी भावना रखते हुए, धर्मसे प्रीति रखते हुए बोलते है तो 
जरा कुछ उनकी भी तो मदद करो कि वे किस दृष्ससि किस भावसे वे सत्य बोलते है। 
प्रसत्य तो तब बनता कि जब एक नयकी बात पर आग्रह करके रह जाय ओर प्रतिपक्षनय 
को माने ही नही, तब उसका कथन सत्य होकर भी श्रसत्य है। सत्य नो है एक दृष्टिसे, 
मगर उस हृष्टिका ग्राग्रह करले श्रोर प्रतिपक्ष नयका निषेध करे तो सत्य कह कर भी वह 
प्रसतय रह जाता है । यही बात हुई है सब श्रन्य दर्शनोमे । क्षरि[क्व दियोने क्या पकड किया 
प्रगर वे यह कहते है कि पदार्थ भ्रहेतुक है, पदार्थ एक क्षण ठहरता है । पदार्थका किसीसे 
ताललुक नही है । सर्व पदार्थ ऐसे पूर्व श्रौर उत्तर योगसे रहित हैं, उनने क्या अपराध किया 
यही तो जैन सिद्धान्तका ऋजुसून्ननय भी कहता है कि पर्याय एक क्षणकी पर्याय अहेतुक है । 
उसकी दृष्टि दूसरे क्षण पर है ही नही । तो बतलावों कि जेनदर्शनमें जो ऋजुसूत्रनय कहता 
है वही बौद्धनन कहते हैं । क्या अपराध बन गया ? श्रपराध यह हुश्ना कि उन्होंने ऋजुयूत्र 
नयका एकान्त कर दिया कि पर्याय श्रहेतुक ही होती है । दूसरी बात मानना नही ? जंसे 
कि ग्रन्थोर्में लिखा है कि पृव॑पर्याय सयुक्त द्रव्य उत्तर पर्यायक्रा उपादान होता है । यह है 
द्रव्पाथिक नयका विषय श्रौर प्रतिसमयकी पर्याय अहेतुक होती है, बात यह ऋजुसूत्रनय 
द्रव्याथिकतनयने बतायी । तो आप यह बतलावो कि जो पर्यायाथिकनय ने बताया उसको 
मुख्य करके कहनेसे हितके लिए प्रेरणा मिली है क्‍या ? द्रव्याथिकनयक्रे विषयको मुख्य करके 
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प्रेरणा दिया कि उपादान आत्मा अपने भावोंकी संभाले, पूवपर्यायसंयुक्त द्रव्य उत्तर पर्यायका 
उप्ादान होता है । 

(६०) प्रतिपक्षययका विरोध न फर द्रव्याध्िकनयकी प्रधानतामें भ्रात्महितकी गवे- 
पणा--जैन दर्शनमे अनेक नय हैं, पर्यायाथिकनयकी मुख्यता करके हितमार्गमे लगनेकी पद्धति 
जन दर्शनमे बहुत कम है। ऋजुसत्रनयक्री बात किसी प्रसंगमे कही जाने वाली चीज है। क्यो 
कि वह ऋजुसूत्नरनयका विषय तो है ना, उसे कह दिया है सर्वार्थेसिद्धि ग्रंयमे देखो | श्रन्य जगह 
भी कहा है इस प्रसगमे । पर उम्त प्रयोगकी मुख्यता करके वर्णान नही है पर्यायाथिकनयक्ती 
बातका । द्रव्याथिककी ग्रपेक्षा तो यह ग्रायी है कि पृव॑पर्याय सयुक्त द्रव्य उत्तर पर्यायक्रा उपा- 
दान है श्लौर ऋजुसूत्ननयका यह त्रिषय है कि पर्याय तो एक समयका है । उसका हेतु क्‍या, 
उसका ग्रन्यसे सम्बंध क्या ? सो उसका विषय गोण झुूपसे वरणित है, जैसा कि बौद्ध जन 
मानते हैं। बोद्ोका दर्शन देखो। ऋजुसूत्रनयका दर्शन इतना गोणरूपसे वणित है जैन 
ग्रन्योमि कि उस नयका नबर प्रसंग आनेपर ऋजुसूजनयके विषयकी बात बतानेका प्रकरण 
होनेपर कहा जाता है । न कि ढोल पीटनेकी तरह कहा जाता है । आप श्रन्तर देखें, तभी तो 
ग्रागममे द्रव्याथिकनयको प्रधान बताया गया है। देखो वया बात कह रहे है कि बात सब 
सत्य है, पर ग्राग्रह हो जाय और प्रतिपक्षका निषेब हो जाय तो सत्य होकर भी असत्य है । 
जंसे मोटा दृष्टान्‍्त लो--बतलाबो जीव नित्य है कि अनित्य ? श्रब जिसने जो अपनी हृष्टि 
बनाया होगा वह वैसा उत्तर देगा । हर जीव द्रव्यकी दृष्टि बनाये है कि जीव द्रव्य है, जीव 
सत्‌ है, जीव ग्रनन्‍्तानन्त है। तो कहेंगे कि जीव नित्य है, और जिसने पर्गाश्रहृष्टि बनायी है, 
पर्यायकों मुख्य करके देखें तो जीवमे प्रतिसम्य नवीन पर्याये होती है और वे पर्याय: एक 
क्षण ठहरतो है, दूमरे क्षण नही रहती । जीव शनित्य है, जो सुबह है वह दोपहर नही, जो 
दोपहर है वह शामको नहीं । विचार विक्रार तरग, और जो इस भवमे है वह प्रगले भवमे 
नही । तो जीव श्रनित्य है, ऐसे दो प्रकारके दिमाग वालोने दो बातें कही । अब ये दोनो ही 
भपनो-ग्रपती हठपर अ्रड जायें, द्रव्याथिकनयसे देखा तो कहा कि स्वंधा जीव नित्य ही है, 
भ्रपरिणामी है, कूटस्थ नित्य है, उसमें पर्णिाम है ही नही विकार है ही नहीं, ऐसा कोई 
एकान्त कर ले तो द्रव्याधिक दृष्टिसे सत्य बोल रहे थे, मगर एकान्त कर लिया तो वह भअसत्य 
ही गया । उसमे वस्तुका स्वरूप नहीं बनता, ऐसे ही पर्यायका एकान्त करके कोई कहे कि 
जीव तो क्षणा-क्षएमे नया नया है। दो क्षण भी नही ठहरता एक जीव, क्योकि उसने देखा 
पर्यायको, और उस पर्यायक्रो मान लिया सम्पूर्णा जीव । वह तो दूसरे क्षण भी नही ठहरता, 
वह तो झनित्य ही है, ऐसा एकान्त कोई कर ले तो वह भी असत्य है । तब द्रतैयाथिक पर्या- 
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याधिक दोनो नयोकी सधिका महत्त्व है जैनदर्शनमें । फिर करे क्या ? जब जिस हृष्टिको मुख्य 
करके हमे आ्रात्मस्वभावका दर्शन हग्ना उस द्रव्यको मुख्य करके स्वभावदर्शन किया जावे | 

(६१) प्रन्तस्तत्वका परिचय कर उसमे लीन होनेके पौरुषमे हो कल्याणलामस--- 
निचोड यह है प्रात्माके स्वभावक्रे परिचय बिना, ज्ञान बिना और स्वभावमे मग्त हुए बिना 
सस्ाारके सकट नही मिट सकते । मुक्ति मिलेगी तो अतस्तत्वके परिचयसे मिलेगी। प्रात्म- 
बोघ करें, आत्मज्ञान करें, आ्रात्मामे मग्त हो । जैसें--लोग रमते है ना विषथोमे, भोगोमे, 
पदा्धमि तो वह भी एक ऊपरी बात ही तो है। बोलो कोई रम सकता है वया मकानमे ? 
प्राप यहाँ वबेठे हैं, मकान वहां धरा है, केवल कल्पना ही तो करते । यह रम सकता है क्‍या 
किसी दूसरी बातमे ? तो जब ये भोग विपयरम्य नही है, रमने लायक नही है, श्राखिर 
छोडकर जाना हो तो होगा, कितने दिनकी बात है ? यह वेभव, यह घन, यह संणेग क्तिने 
समयकी बात है ? कुछ प्राण निकल जानेका समय नियत है वया ? अर न जाने कब किसका 
प्राणान्‍्त हो जाय । चलते-फिरते, उठते बैठते, लिखते पढ़ते न जाने कब प्राणान्त हो जाय । 
प्राणान्‍्त हो जानेका समय कोई नियत नही । ऐसा भ्रसार ससार है, इसमे किसी भी वाह्य॑- 
पदार्थमे ममन मत हो, लगाव मत लगावो, बाहर हृष्टि दो अ्रपने प्रात्माके स्वरूपदी | भला 
होगा तो आत्मज्ञानसे ही होगा । उस श्रात्मद्रव्यको समझो और ज्ञानमात्र एक स्वभावरूप 
प्रपनेकी अनुभव कर मै ज्ञानमात्र हु, ऐसी अपनेमे दृष्टि दें, ऐसा अनुभव बनायें । ये विक- 
ल्प छोड कि में व्यापारी हू, मैं अमुक हू, मैं पुरुष ह। मैं स्त्रो है, ये भी विकल्प ग्रनुभवमे 
बाधक है, क्योकि ये सारे विकल्प जब होते तब शरीरमे मग्न रहते हैं । आप सोच लो--मैं 
व्यापारी हू, ऐसा कोई तब कह सकता, जब कि चित्तमे चैतन्यस्वरूप समाया हो । जब शरीर 
का भान है तब कहेगे कि मैं व्यापारी हू, तब कहेगे कि मैं प्रमुक हु । तो ये सारे जितने बाह्य 
विकल्प है ये सब शरीरके आ्ाश्चित हुए ना । तो एन विकल्पोका परिहार करें और प्रपने झ्रा- 
पके भोत्तर जो एक विशुद्ध चेतन्यशक्ति है उस आत्मतत्त्वका श्रनुभव करें । 

(६२) बाह्मविकल्प त्यागकर उपयोगभुमिको स्वच्छ बनानेका फ्तंव्य--जैनदर्शनके 
उपदेशका सार कितना है, उपदेश बहुत है, ग्रन्य बहुत हैं, पर सार यह है कि अ्रतरग बहिं- 
रग विकल्पका त्याग और श्रपने श्रापको सहज ज्ञानस्वभाव रूप श्रनुभव करो । धीरे-घीरे उप- 
पोगको स्वच्छ करके बाह्यमें विकल्प न जाय, इसके लिए प्रगर सारा जीवन लग जाय एक 
उपयोगकी स्वच्छता करनेके लिए तो समझो कि हम बहुत बडा काम कर रहे । एक राजाके 
पास दो चित्रकार झाये । एक था मानो इटलीका चित्रकार श्रौर एक था जापानका। राजाने 
दोनो चत्र॥।रोसे कहा कि तुम दोनो इस हालभे एक एक भीतपर सुन्दरसे सुन्दर चित्रकारी 
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करो, जिसकी चित्रकारी विशेष श्रच्छी होगी उसको पुरस्कार मिलेगा ।““ठीक है। बीचमे 
एक पर्दा डाल दिया गया । तो इठलीके चित्रक्रोरने क्‍या किया कि कई तरहके मसाले ला 
लाकर एक तरफकी भीतको रगडना शुरू किया। वह ६ माह तक रगडनेका ही काम करता 
रहा शोर उघर दूसरी भीतपर जापानी चित्रकारने नाना प्रकारके रंग ला लाकर चित्र बनाना 
शुरू किया, वह भी ६ माह तक चित्र बनानेका काम करता रहा | जब ६ माह पूरे हो गए 
तो राजाने बीचका पर्दा हटा दिया और दोनो चित्रकारोकी चित्रकारी देखना शुरू किया | तो 
वहाँ क्या देखा कि इटलीके चित्रकारने जो भीतकी ६ माह तक घुटाई की थी उसमें दूसरी 
भीनपर बने हुए चित्रोंका प्रतिबिम्ब पड रहा था जिससे चित्र बडे कातिमान दिखाई पड रहे 
थे, श्रोर दुसरी ओर जापाती चित्रकार द्वारा बनाये गए चित्र बड़े भद्दे मालूम पड रहे थे । 
प्राखिर इटलीके चित्रकारने पुरस्कार प्राप्त किया । तो भाई अपनी इस उपयोग भोतको पहले 
घिसो, खूब रगडो मननसे, चितनसे विचारसे, श्रौर फिर जो करंगे क्रिया, ब्रत, सयम श्रादिक 
जो कुछ करेंगे वह विधानसहित, विधिपृ्वंक सहजभावसे होगा । इसमे तोन बातें समभानी 
हैं, एक तो निमित्त दो प्रकारके--श्रारोपित निमित्त श्रौर श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त, श्रोर 
विकार दो प्रकारके- बुद्धिपूर्वकत विकार झ्लौर श्रबुद्धिपुवंक विकार, बस ये दो रूप समझ 
लिया तो इस प्रश्नके समाघानमे सन्देह नही रह सकता । तो यहां भ्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त 
है । भन्तरग मनिमित्त कहो, कर्मोदय कहो, बधन उपाधि कहो, इन सब शब्दोका समयसारमे 
प्रयोग किया गया है श्रौर उपचरित निमित्तके लिए उपचरित निमित्त है--प्राश्नयभूत निमित्त 
कहो, बहिरग निमित्त कहो, नोकर्म कहो, विषयभूत निमित्त कहो, ये सब एकार्थक है । श्राप 
ही समझो शास्त्रोमे कम नोकमं ये दो बताये कि नही । कर्म भी निमित्त हैं और नोकर्म भी 
निभित्त है। विकारके लिए | श्रगर दोनो ही हस्त प्रकारके हो कि जिसमे हम उपयोग जोडें 
तिमित्त हो तो इसके कहनेकी क्या जरूरत थी ? वे तो एक ही प्रकारके कहलाये । तो उनमे 
एक विवेक बनायें कि जगतमे जितने भी पदार्थ हैं ये सब प्रारोपित निमित्त हैं। कुछ परतत्र 
नही है कि ये पदार्थ हमको रागद्वेष करा ही दे | हम इनमे जुडते, इनको ख्यालमे लेते, राग 
करते, दघ करते, इसलिए अपनेका परतंत्र अनुभव करें कि हम बडे बधनमे है । 

(६३) उपचरित निर्मितोकों महत्त्व न देकर निज भहानु ज्ञानस्वभावम्रे प्रीति करते 
फा प्रभुरोध--लोग कहने लगते कि भ्रभी तो हमारी कच्ची ग्रृहस्थी है पर हम तो यह नही 
जानते कि गृहस्थी पक्री कब कहलाती ? और फिर ग्रृहस्थी कच्ची है तो वह तो बच नही 
सकती, पक्की ही तो बघेगी । गृहस्थी पवकी हो जाय या कच्ची हो, जब उसमे उपयोग जोड़ो 
तभी वे निमित्त बनते है, उनमे उपयोग न जोडो तो वे निमित्त नही होते । राजा जनककी 
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एक कथा बहुत प्रसिद्ध है। वह एक योगी कहलाते थे । तो एक ग्रहस्य ं्रपनी गृहस्थोंये बडा 
दू.खी होकर राजा जनकके पास पहुचा श्रीर कहा--महाराज मैं जया वरू ? मैं तो गृहस्थीसे 
बहुत दु.खी हू, मैं तो ग्रहस्थीसे बंधा हुआ्ना हु । ग्रहस्थीने मुझे जकड रखा है । तो राजा जनक 
ने उत्तर तो कुछ न दिया, पर सामने खड़े हुए एक खम्भेक्ी ग्रपनी जोटमे भर लिया और 
फहा भरे रे रे भाई मुर्के छुडावो, देखो इस खम्भेने मुझे पकड लिया । तो वह ग्रृहस्य बोला- 
राजन श्राप तो बडे बेवकूफ मालूम होते हैं । हमने तो सुना था कि आ्राप बडे बुद्धिमान हैं, 
इसीसे हम झापके पास श्राये थे, पर आप तो हमसे भी श्रविक मूर्ख मालूम होते है । श्ररे 
आपने स्वय हो इस खम्भेकी पकड रखा है फिर भी श्राप कह रहे कि इस खम्भेने मुझे पकड 
लिया । तो राजा जनक बोले--बंस यही तो तुम्हारा उत्तर है। तुम भी तो मूर्ख मालूम 
होते हो । प्ररे ग्ृहस्थीकी तुमने स्वय पकड़ रखा है, प्रपने चित्तमे बसा रखा है फिर भी कहते 
हो कि गृहस्थीये मुभोे पकड रखा | तो जिसमे झपना उपयोग जोडो वही निमित्त होता है । 
जिसको हमने जाना उसीमे उपयोग जुड सकता । तो जो ज्ञात निमित्त है, जो वास्तविक 
निमित्त हे, आश्रवभूत निमित्त है उसमे उपयोग जोडा तब विकार व्यक्त होता है, पर कर्मो- 
दय है, ग्रज्ञात श्रज्ञातमे उपयोग तो नही जुड़ता, शभ्रज्ञातके निमित्तसे ज्ञातका तिरस्कार हो 
जाता है और ज्ञातमे अज्ञातका भी तिरस्कार हो जाता है, किन्तु उपथोगका जुड़ना ज्ञात नही 
होता । तो ज्ञात॒का तिरम्कार ज्ञातसे भी होता शभ्रीर अज्ञातसे भी होता है । उत्तके बोदका 
वर्णान प्रव ग्रागेके निबधोमे झ्रायगा, भ्रभी तो इतना तात्पयं समझना कि उपयाग दो प्रकारके 
होते--व्यक्त और अव्यक्त । निर्मित्त दो तरहके होते-पश्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त और ग्रारोपित 
निरमित्त । श्रारोत्वित निरमित्तमे उपयोग जोड़े तो व्यक्त विकार होता है न जोडे तो नही होता 
झौर अ्रन्वयव्यतिरेकी निमित्तका सन्तिधान पाकर ग्रगर उपयोग इन बाहरी पदार्थोपे न जोडें 
तो भ्रव्यक्त विकार मिलकर व्यक्त विकार नही हो सकता । तो जो इन विषयोमे उपयोग न 
जोडनेका तपश्चरण करे उसके यह सभव है कि अ्रव्यक्त विकार भी दूर ग्रवश्य हो जायगा । 


ााााााााााआत [०। इम्माक--्ागम्पड मा 


( २० ) 
(६४) उत्पावशीलता होनेपर भी विकारपरिणमनकी स्वपरप्रत्ययेकता-जगतमे जितने 
भी पदार्थ हैं वे सब संवयं उत्पाद व्यय ध्रौब्य सहित होते हैं तो प्रत्येक पदार्थ प्रतिक्षण नई 
अवस्था बनाता है, पू्व॑-प॒र्वे ग्रवस्था विलीन करता है श्रोर वह पदार्थ सदा बना रहता है, 5से 
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एक दृष्टान्त लो--एक अंगुली है, ग्रभी यह सीधी है, भ्रब यह टेढी हो गई तो क्या हों। गया 
कि टेढेपनका तो उत्पाद हुप्रा और सीधीपनक्रा विनाश हुआ, शौर अंगुली बराबर वहीं बनी 
रहती है। जो सीधमे थी वही ग्रब टेढमे है | श्रंगुली वही है। और अगुलीमे ऐसी ग्रवस्था 
नई बनी ग्रौर पुरानी अवस्था मिट गई यह एक हृष्टान्त है, इसी प्रकार प्रत्येक परार्थ स्वय ही 
प्रपने द्रव्यत्व गुणके कारण नई-नई श्रवस्थायें बनाता है, तो जहाँ नई ग्रवस्था बनी चह| 
पुरानी ग्रवस्या विलीन होती है और वस्तु बहीका वही रहता है, ऐसा सभी पदार्थोका वियम 
है, पर साथ ही साथ यह भी विचारें कि पदार्थ केवल ग्रपने ही प्रत्ययसे परिणमन करे तो 
उसमें स्वभाव परिणामन होगा । विभाव परिणमन, विकार परिणमन् न होगा | क्यो न परि- 
णम होगा क्‍या वजह है कि पदार्थ जब श्रपने उत्पाद व्यय श्रौव्य व्रतको लिए हुए है तो उस 
में अपने आप विकार परिशमन न हो । समाधान--देखो अपने श्रापमे अपने स्वभावके अनुरूप 
उत्पाद होता चाहिए, स्वके ही प्रत्ययसे विषम पर्याय कैसे बन सकती है ? वहाँ यह मानना 
ही होगा कि उसके साथ किसी पर उपाधिका सम्बध है तब यह विक्राररूप परिणामा । देखो 
निमित्त और उपादानका सम्बन्ध इतना ही भर है कि योग्य उपादान अपनेसे विकार उत्पन्न 
फरता है, किन्तु इस वाक्यमे यह समझ लिया होगा कि निमित्त उपादानमे विकार नही करता 
प्ोर निभित्तके सन्निधान बिता विकार नही होता । यह नियम समस्त पदार्थेंके लिए है। जो 
जो पदार्थ विकाररूप परिणमते है; विकाररूप परिणम सकने वाले पदार्थ दो ही प्रकारके होते 
है--जीव और पुद्गल | शेष पदार्थोमे विकार परिणमन नही होता | घधर्मद्रव्यमे निरन्तर स्व- 
भाव परिणमन है । अधमंद्रव्यमे भी स्वभाव परिणमन शआ्राकाश प्रौर कालद्रव्यमे भी स्वभाव 
परिणमन चलता है। विभाव परिणमन केवल दो द्रब्योमे है--जीव और पुद्गलमे । सो 
विभाव परिणमन्रमे जो कुछ भी होगा वह पर पदार्थ उपाधिका निमित्त पाकर होगा। होगा 
उपादानमे, उपादानकी परिणतिसे ही, निर्मित्त उपादानकी परिणति न कर देगा। एक द्रव्य 
पूसरे द्रव्यका परिणमन नही करता, सभी पदाथे अपने भ्रापमे श्रपना ही परिणमन कर रहे 
है, पर निमित्तयोग होनेपर विक्रत परिशमन होता है और परप्रत्यय न हो तो वहाँ विक्ृत 
परिणमन नही होता । 

(६५) दृष्टान्तपुवंक विषम कार्यकोी स्वपरप्रत्ययकताकी सिद्धि--देखो एक मोटा 
देशन्त । जैसे रेलगाडी चलती है तो इजन कंसे चलता है ? बस चलता ही जाता है भर 
जब कभी दिशा बदलनी होतो है, पूरबसे चलती है भ्रब दक्षिणकों करना है तो पेटमैन होता 
है जो लाइन बदलता है। उस बदली हुई लाइनका सन्तिधान पाकर इजन भी दक्षिणकी 
भ्रोर चल देता है । इजन स्वय अपने श्रापकी श्रोरसे जिस बेगसे चल रहा था उसमे स्वय 
यह बात नहीं पडी है कि वह अ्पन्ती श्रोरसे दक्षिण दिशामे चला जाय । गया यद्यपि प्रपनो 
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हो शत्तिसे, भ्पने ही परिणमनसे लेबिन श्रांखोसे देख ही तो रहे हैं सव कि इस प्रकार जो 
दक्षिणकी श्रोर इजन गया तो पटरी बदलनेका निमित्त पाकर गया। तो निमित्तने ईजनकी 
गति नही बना दो । इजन तो स्वय गतिशील है, मगर यह भी दिख रहा कि उस बदलका 
निर्मित्त पाकर इजन दक्षिणकी श्रोर गया, ऐसे ही सवंध नियम है कि प्रत्येक पदार्थ परिण- 
मते तो है श्रपत आपकी परिणतिसे ही लेकिन विभाव परिणमन जो होता है उममे कोई पर 
पदार्थ निमित्तमात्र झ्वश्य है, अन्य किसी उपाधिके सन्निधान बिना विक्रार परिणामन नहीं 
होता । तो देखो इतनी बात सब द्वव्योके लिए लागू है। श्रव केवल जीवद्रव्यके विक्रारकी 
बात लो | पुद्गलमे उपादान एक क्यो होता है श्रीर जीव विकारके प्रसगमे निप्ित्त 
दो प्रकारके होते हैं एक होता है श्रन्वय व्यतिरेकी निमित्त भौर दूसरा होता है आाश्रयभूत 
निमित्त । जीवमे जो प्रकट विकार होता है, वुद्धिपर्वंक विकार होता है वह इस प्रकार होता 
कि कमंविपाक्का निमित्त पाकर श्रौर इस जगत्तके श्राश्नयभूत परदाथोमि उपयोग जोंडकर यह 
जीव श्रपनी परिणतिसे श्रपनेमे विकार उत्पन्न कर लेता है। तो देखो निमित्तमे दो बातें 
थ्रायी ना एक तो प्रन्वय व्यतिरेकी निमित्त पाया दूसरे जगतके जो बाह्य पदार्थ है, क्‍्राश्रय- 
भूत पदार्थ है उनमे उपयोग जोडा तो बाह्य आश्रयभूत पदार्थीामि उपयोग जोडा सो विकार 
व्यक्त होता है और प्रन्वय व्यतिरेकी निम्ित्तमे उपयोग नहीं जोडा जा सकता। वह तो 
ग्रजीब प्रजीवमे जैसा निमित्त उपादानका सम्बन्ध है उसी नातेका सम्बन्ध गअन्वय व्यततररेको 
निमित्त और जीवके विभाव पर्यायमे है । ' वहां यह जीव बाह्य पदार्थोमे उपयोग नही जोडे 
तो वहाँ व्यक्त विकार तो नही होता, लेकिन कर्मविपाकका सन्निधान हो तो इसमे प्रव्यक्त 
विकार हो ही जाता है । श्रव्यक्त विकार शिधिलताको लिये हुए है । 

(६६) 'आश्रयभुत निमित्तोके साथ जीवविका रके भ्रन्वय्व्यतिरेक सम्बन्धका प्रभाव- 
यहां श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त श्रौर श्राश्नयभूत निम्मित्त दो की चर्चा चल रही है । ये दोनो 
श्रलग-अ्रलग बातें हैं, जिनको जैन सिद्धान्तमे कर्म और नो कर्म ये दो भेद कहे है । कर्म तो 
है वास्तविक निमित्त और नो कर्म है श्रारोपित निमित्त उसमे उपयोग जोडें तो निमित्त बने 
न जोड़ें तो नही बनता है ऐसी इन दो निमित्तोके सम्बन्धमे बात चल रही है कि कर्म उदय 
विपाक है भ्रन्वय व्यतिरेको निमित्त । श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त किसे कहते हैं जिस कर्मविपाक 
के होनेपर-ही जीवमे विकार होता है भौर कमंविपाक न होनेपर जीवमे विकार नही हं।ता, 
ऐसा श्रन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध जहा पाया जाय, जिस निमित्तमे पाया जाय उसे कहते है अ- 
न्वय व्यतिरेकी निमित्त । सवंत्र यह जानना कि परिणमनर तो पदार्थंका प्रपने श्रापमे अपनी 
ही परिणतिसे द्वोता है किन्तु नो विभाव है वह मात्र रव प्रत्ययक नही होता । वह होता है 
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घ्वपरप्रत्ययक्र । तो श्रब प्राश्नय्भत तिमित्त क्‍या है ? आराश्रयभूत निमित्त गह हैं जिससे बाह्य 
पदार्थीमे उपयोग जोड़ा जावे । वहा उपयोगके जोडनेपर कर्मोद्य विपाकज विकार व्यक्त 
जग जाता है ऐसे जिन बाह्य पदार्थोमि हम लगाव लगायें, उनमे प्रपता चित्त दे तो वे बाह्य 
पद्धाथ निमित्त कहलाते है । वे उपचरित निर्मित्त हैं, श्रारोपित लिमित्त है । वास्तविक निमि- 
सतत नही हैँ । इन भ्राश्नय भूत निमित्तोके साथ जीवके विकारका अन्वयव्यतिरेक सम्बन्ध नही 
लेंगे क्रोध आया श्लौर किसी बच्चेपर आया, बच्चेका क्रोधके साथ भ्रन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध 
नहीं कि बच्चा होने पर ही क्रोध जगे । बच्चा न हो तो क्रीघ न जगे । बच्चा होनेपर भी 
क्रोध न जगे । बच्चा न होनेपर 'भी क्रोध जग जाय, तो वहा अन्य कोई प्राश्नयभत निभित्ततत 
वन जाता है । इन श्राश्नयभूत्त निमित्तोका जोवविकारके साथ प्रन्वय प्यतिरक सम्बन्ध नहीं 
है । तो यहाँ दो प्रकारके निमित्त ध्यानमें श्राये ना जिनका सिद्धान्तमे स्पष्ट वर्णन है | तो 
यही क्‍या तात्पर्य निकला कि आआश्रयभूत्त निमित्तर्म जब उपयोग जुडता है तत्र विकार व्यक्त 
ही जाता है। होता है यद्धपि उस जीवमे हो मगर . कर्मोद्य विपाक निभित्त है श्लोर बाह्य 
पदार्थ थाने नो कर्म ये प्राश्नयभूत निमित्त हैं । 
(६७) भझ्राश्रयमभुत विषयोसे उपणोग न जोड़नेफका सोक्षमार्गमि सहयोग--प्रव देखी 
उपयोग कहाँ जोडा गया ? जगतके इन बाह्य पदार्थोमे ” और कहो कि कर्मोदियसि उपयोग 
बोड देंगे तो बतलावो एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीमइन्द्रिण, चारइन्द्रिय और ये पम्चेन्द्रिय, स्या 
ये जानते हैं कि ये कर्म ग्रव उदयमें झ्ाये है, श्रव निकले है ? ऐसा कोई ज्ञात तो नही होता । 
जो चीज ज्ञात नही है उसमे लगाव कंसे लगाया जाय ? तो कर्मोदिय विपाकमे उपयोग नहीं 
बुदता | इसका त्तो जीव विकारके साथ ऐसा हो निभित्तन॑मित्तिक सम्बंध है जैसा प्रजीव 
पद्ा्थोका प्रजोच पदार्थोके साथ होता है । अब एक पुनः इस घटनाको समझ लीजिए | प्रशुद्ध 
जीव है श्लरौर उसके साथ कर्मका वन्धन है । जब कमंका उदय विपाक होता है तो उस समय 
नोवके उपयोगकी स्वच्छुताका तिरस्कार हो जाता है, दव जाता है । ऐसी स्थितिमे यदि यह 
जीव इन बाहरो प्राश्नयज्षुत पदार्थमि उपयोग जोडता हैं तब तो हो जाना है विकार व्यक्त 
धोर इसमे उपयोग नहीं जोड़ता है तो विकार रह जाता हैं ग्रच्यक्त | देखो प्रज्ञानी तो प्रति- 
शरण किसो वहा विषपयमे उपयोग जोडे रहता है । ज्ञानी पुरुषमे ऐसी कला है कि वह चाहा 
पदायंप्रि उपयोग जोड़े तो व्यक्त विकार हो और उपयोग न जोडे तो व्यक्त दिकार न हो, 
ऐसी स्थितिमे जब कि वहू इन पुत्र मित्र मछान झादिकम प्रपनी मसतावा लगाव नही रखता 
तो ये बर्स जो पहले बंधे है वे शिघित्र होकर क्षीण हो-जाया करते है । पीरुष चलेगा हमारा 
पुद्धिपूें रू वामके लिए । सुद्धिपूर्वक बम यही हैँ कि इन बाह्य पदायथोंक्ो ध्यानमे लाते । 
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उपयोग इसमे लगाते भौर यहाँ व्यक्त विकार बनाते | पुरुषार्थ क्‍या करें कि किसी भी बाह्य 
पदार्थंकों श्रपने उपयोगमे मत्त लावें, किसीका ख्याल न करें, एक शुद्ध चैतन्यस्वरूय श्रर्थात्‌ 
अपने झापकी सत्ताके कारण जो चित्‌का स्वरूप है वह मेरे ध्यानमे रहे तो भत्र भवके बाँघे 
हुए कर्म क्षणमात्रमे खिर जायेंगे । सो अपनेको पुरुषार्थ यही करनेको है कि इन्द्रियके विषयभूत 
पदार्थामि श्रपना उपयोग न जो । हुआ क्या यहाँ कि कर्मोददय विपाक हुप्ना, उसका सन्तिधान 
पाकर ज्ञानका तिरस्कार हुआश्मा, स्वच्छुता दब गई । उस कालमे घबडाता हुआ यह जीव प्रपने 
सुखके लिए ऐसा निर्णय बनाये हुए था ना कि पज्चेन्द्रियके विषयोमे प्रनुभव जगा तो शुभ 
हो गया तो यह बाह्य पदार्थोामिे उपयोगकों जोडता है श्रौर वहाँ विकार ब्यक्त हो जाता है । 
विकार न जोडे तो विकार श्रव्यक्त रहेगा, और विकारका मूल जो कम है वे कर्म भी खिर 
जायेंगे ओर इससे हम मुक्तिके निकट पहुच जायेंगे । 
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(६८) श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त व श्राश्नयभृत निमित्तका विश्लेषण--जीवमे रागा- 
दिक विकार होते हैं । इस प्रसगमे स्वय हो श्राप ही श्राप परके सम्पर्क बिना जीवमे ऐमा 
विकार हो, स्वप्रत्ययक हो तब वह स्वभावभाव बन जायगा । तब जैसा कि आगम कहता है, 
युक्ति कहती है, श्रनुभव कहता है, कोई परउपावि सपकंमे होता है तब विकार होता है | तो 
उन्हें ही निमित्त बोलते हैं | तो निमित्तकी जो प्रकारता बतायी जा रही है एक प्रन्वयन्यति 
रेकी निमित्त, दूसरा श्राश्नयभूत निमित्त । खूब ध्यानसे सुनो-- निमित्तका उपादानमे न द्रध्य 
जाता, न क्षेत्र जाता, न काल जाता, न भाव जाता, न प्रभाव जाता । निमित्तका कुछ भी 
ब्रश उपादानमे जाता नही, मगर निमित्त योग बिना विकार होता नहीं | वहाँ यह ही समर 
मना कि निमित्तका सन्तिधान पाकर उपादान स्वय उसरूप हो जाता है। तब उन निमित्तों 
मे दो प्रकार हो गए--श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त श्लौर प्राश्नयभूत निमित्त । जहाँ कहा वास्त- 
विक निमित्त और उपचरित निमित्त | अ्न्बयव्यतिरेकीका श्रर्थ है कि जीव विकारके साथ 

| कर्मेका श्रन्वयव्यतिरेक सम्बंध है, कर्मोदय हो तो जीव विकार हो, कर्मोदय न हो तो जीव 
विकार न हो, ऐसा सम्बंध जहाँ हो उसे अ्रन्वयव्यत्तिरेकी निमित्त कहते है, श्रौर जहाँ श्रत्रय 
व्यतिरेकी तो नहीं है, पर जिसमे उपयोग जोडा जावे तो निमित्त कहलाता है उपयोग ने 
जोडे त्तो निमित्त न कहल ये ऐसा जो बाहरो सगागम है उसे कहते है भाश्रवभूत नि्मित्त । 
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इन दोनोका एक हृशन्त ले लो । जैसे किसी मनुष्यको क्रोध उत्पन्त हुग्रा, जो कि दिख गया, 
व्यक्त हो रहा कि यह गुस्सामे आ रहा | तो वहाँ देखो क्रोधप्रकतिका उदय न हो तो क्रोध 
बन जायगा क्‍या ? क्रोध प्रकृतिका वहाँ उदय है, यह तो हुआ अन्वयव्यतिरेकी निमित्त और 
साथ ही वह नोकरपर या पुत्रपर किप्तीपर क़ोध बन रहा, नही तो जो स्पष्ट क्रोध है उसका 
स्वरूप क्‍या ? किसी व्यक्तिपर, किसी पदा्थपर उपयोग जोडते हुए यह क्रोधी बनता है, तो 
जिसमे उपयोग जोडा गया वह कहलाता है उपचरित निममित्त (ग्राश्नयभूव नि्भित्त) । 
(६६) श्रन्वयव्यतिरेकी मिधित्तमें प्रतनियतता व आश्रयभृत निमित्तमें प्रनियतता--- 
अन्वयव्यतिरेकी निमित्त व आश्रयभूत निर्मित्त दोनोका श्रच्वर प्रायगा श्रागे समझभनेमे, पर 
थोडा स्थल रूपसे इतना तो ध्यानमे है कि इन दो प्रकारके निमित्तोमे परस्पर प्रम्तर है । 
तो जैसे जीवने किसी नौकरपर क़ोथ किया तो वहाँ भ्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त है वह नौकर, 
जिसपर क्रोध चल रहा, यह भी श्राप देखेंगे कि अन्वयव्यतिरेकी निम्ित्त तो होता है प्रति- 
नियत और ग्राश्नयशुत निमित्व नियत नही होता । जैसे क्रोध श्रायगा कब ? जब्र क्रोधप्रकृति 
का उदय हो । नियत बन गया ना ? प्रन्य प्रकृतिके उदयमें नहीं, मगर श्राश्रयभूत निमित्त 
में नियतपना नही कहा । नोकरपर उपयोग जोड़कर क्रोध श्रा गया; युत्रपर क्रोध आ गया 
या भ्रन्य किसीपर उपयोग जोडकर क्रोध हो गया, तो प्रतिनियत न रहा । जैसे कि कमंवि- 
पाकका विकारके होनेमे प्रतिनियत है उस प्रकार ये जगतके बाहरी पदार्थ प्रतिनियत निमित्त 
नही है, जो ध्यानमें ग्राया उद्दीका ग्राश्नय करके यह विकारी बनता है । लोग कहा करते है 
कि एक गुहेरा होता है वह जब मूत्र करता है तो किसी न किसीको काटकर, डसकर करता 
है । तो वहाँ बात यह है कि उस गुहेरेकी कोई ऐसा शौक नही है कि वह किसीको डसता 
हुगा हो मूत्र करे, किन्तु, उसके मूत्र करतेकी श्रक्ृति ही ऐसी है। न हो मनुष्य तो किसी 
लकडीको ही मुखसे काटकर मूत्र कर देगा । कुछ भी जीव मिले या श्रजीव मिले, यह उसको 
प्रोरकी प्रादत है । तो ऐसे ही जब व्यक्त विकार होता है तो वह परपदार्थमे उपयोग जोडता 
है । तो इसको ऐसी आदत है कि मह विकार बनता ही तब है जब किसी भी परपद,र्थमे 
उपयोग जोडा जा रहा हो, किसी बाह्य पदार्थमे उपयोग जोडे त्रिना व्यक्त विकार नही होता, 
क्योकि इस विकारका फिर रूप क्या, मुद्रा क्‍या ? हाँ श्राश्नयभूत पदा्थेका उपयोग न हो तो 
भ्रथ्यक्त विकार रह जायगा | तो जो झआश्रयभूत निमित्त हैं उनमे तो प्रतिनियत्रपना नहीं है 
कि नौकर न हो तो क्रोभ न होगा, जो विच्वारमे होगा उसीका प्रालबन सेकर क्रोध बना 
लेगा। जैसे गुटेरा किसी ग्रादमीकी प्रतीक्षा नही करता, वह तो जीव मिले या प्रजीव उसको 
डरुता हुआआा ही मुष्त करता है, ऐसे ही यह उपयोग जो छुछ भो सामने मिले, जिसका भी 
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स्थाल था जाय, कुछ सम्बंध बन जाय, उसका ही आश्रय करता हुझ्ा यह विकार उत्पन्त कर 
लेता है । तो आाश्रयभूत निमित्तमे तो यह भ्रटपट बात चलेगी, क्योकि वह उपचरित निमित्त 
है, वास्तविक निमित्त नहीं हैं । पर कर्मोदय विपाकमें प्टपट बात नहीं चलती । वहाँ यह 
प्रतिनियतपना है कि दर्शन मोहका उदय होनेपर मिथ्यात्वभाव होता, साता वेदनीयका उदय 
होनेपर साता भाव होता, क्रोध प्रकृतिका उदय होनेपर क्रोध भाव होता, तो कर्मोदय विपाक 
तो एक वास्तविक निमित्ते हुआ श्र जगतके ये बाहरी पदार्थ ग्राश्नयभूतत ये उपचरित नि- 
मित्त कहलाते हैं । ह 

(१००) निमित्तकी द्विविधताके परिचयमे सन्मार्गका प्रकाश--देखो दोनो बातें सहो 
समझी जायेंगी तो जिनागमकी सत्यता सममभेंगे । कम, नोकम इनको कहनेकी क्‍या जरूरत ? 
यह आवश्यकता है, यह भेद बताता है । एक दृशन्त दिया करते हैं कि कोई एक वेश्या मरी, 
उसकी देखकर कामी पुरुष सोचता है कामविषयक बात, मुनि सोचता है उसके कल्याण वाली 
बात शोर कुल्ता ज्यूगाल ग्रादिक सोचते हैं कि ऐसे ही छोड जायें तो इससे हमारी क्षुधा 
मिटे । अब यहाँ यह बात देखेंगे कि जो साधु जन हैं उनका वास्तविक निमित्त वह मृतक 
वेश्या शरोर नही है, किन्तु १२ प्रकारकी कषायोका श्रनुदय है, क्षयोपशम है, इस कारण 
उनका भाव विशुद्ध हुआ । कामीके जो भाव हुग्ना उसमे वास्तविक निम्मित्त वह मृतक वेश्या- 
देह नही है, किन्तु उस प्रकारके बधका उदय है । तो ऐसा भाव ह॒ग्ना, और छूगाल श्रादिकके 
असाता वेदनीयका उदय है श्रोर साथ ही उस प्रकारकी रतिका उदय है सो ऐसा भाव बना। 
अगर श्राश्रयभूत्तकी भ्रोरसे देखें तो अटपट रहे ना। वही वेश्या मुनिके श्ौर प्रकारके परिणाम 
का निमित्त रहा, वही देह कामी और श्वूगालके और प्रकारका निर्मित रहा, तो ये दो बातें 
स्पष्ट जाननेमे ञ्रानी चाहिए कि शअव्यक्त विकार तो होता है, उपयोग किसी आाश्नयमे न पड 
रहा हो और व्यक्त विकार तब होता है जब किसी परवस्तुमे उपयोग जम रहा हो । तो देखो 
सभी ग्रन्थोमे जीवकाष्ड, कर्मकाण्ड, घवला, जयघवला सभीमे यह स्पष्ट हो जाता है कि हाँ 
वास्तवमे जीव विकारमे दो प्रकारके निमिच हुआ करते है । अजीव विकारमे वहाँ एक ही 
प्रकारका निमित्त होता है, उपयोगमे जुड़ने न जुइनेकी बात नहीं है श्रजीवमे । जैसे आग पडी 
हे पीछे पैर भ्रा गया श्रागपर, तो वहाँ यह बात न चलेगी कि अरी आग हमने तो तुमको 
उपयोगमे ही नही लिया था, तू जला बयो रही है ? जलानेका कारण क्यो बन रही है ? वहा 
तो जैपा योग है, जैसा उपादान है उस प्रकारसे वही बर्ताव होता है। तो जो पहले यह 
बताया था कि कमंविपाक है भ्रन्वयव्यत्तिरेकी निमित्त और ये बाहरी समागम है आश्रय भूत, 
उसका दृष्टान्तपूर्वक कुछ कथन किया गया है । 


अन्‍ााानग्ार्धाआाका्माक ९] पडरर-न्‍न्‍-_-_ब_+नकमटर, 
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( २२ ) 

(१० १) प्रन्तरड्भ निसित्त व बहिरज्धा निमित्तका प्रतिपादन--निम्ित्तको द्विविघता 
फे विपयको एक दूसरे प्रकारसे ध्यानभे लाये । एक होता है ग्रत्तरगनिमित्त ग्रोर दसरा कह- 
लाता है बहिरंग निमित्त । बात यही कही जा रही है जो १हले कहा गया था कि कर्म तो 
है प्रन्वयत्यतिरेकी निमित्त और जगतमे बाह्य पदार्थ हैं श्राश्नयभूत निरमित्त इसीको इस तरह 
निरखें कि एक तो है अ्तरग निमित्त और दूसरा है बहिरय निमित्त जिसे हम उपचरित 
निमित्त कहते हैं जिसमे उपयोग जोडनेसे व्यक्त विकार होता है वह बहिरग है तो यह बात 
कैसे घटित होती है, क्यो कर्मविषपाक अतरग है और क्यो ये बाह्य पदार्थ बहिरग हैं, उनका 
हेतु देखिये---कर्मविपाकको अंतरग निर्मित इस कारण कहा जाता कि वह पब्रन्वय व्यतिरेकी 
है, एक जेन्रावगाही बद्ध हे भर स्वभाव तिरस्कारमे वह हेतु है श्रोर उनका प्रतिफलन हो 
गया, ग्रन्वरित है, इस कारण कर्मंविपाऊ़को अतरग निमित्त कहते हैं । देखिये--इन दोनो 
निमित्तोमे ग्रतरगपना और बहिरगपनाका विश्लेषण किया जा रहा है। अच्तरग निमित्त है 
बर्मविपाक । यह सिद्ध करनेके लिए चार बातें बतायी गई । प्रथम तो यह कि अन्वयव्यतिरेकी 
ये बाहरी पदार्थ मेरे विकारमें भनन्‍्वय व्यतिरेकी नही । पुत्र हो तब क्रोध ही, पुत्र न हो तत्र 
क्राभ न हो, ऐसा नियम तो नही बनता । तो श्रन्ब॒य व्यतिरेक नहीं है इस कारण वह बहि- 
रग कहलाता है झोर कर्मविपाकमे प्रन्वय ब्यतिरेक सम्बन्ध है। अन्चय व्यतिरेकका अथ॑ है 
कि जिसके होनेपर है और न होनेपर न हो जैसे कि अग्तिके होनेपर ही घुवा होता है और 
प्रग्तिके न होनेपर घुवां नहीं होता, यह बात तो आ्राप प्रत्यक्ष घरमे देखते ही है । तो जिसके 
होने पर हो हो श्रौर जिसके न होने पर न हो, उसको उस कालके साथ श्रन्वय व्यतिरेक 
सम्बन्ध कहते हैं । जैसे किसीको घमड आया तो मान प्रकृतिका उदय होने पर ही आया । 
मान प्रकृतिक उदय न हो तो घमंड नहीं हो सकता है । भ्रब वहाँ यह विरोषता है कि यदि 
यह जीव किसो बाहरी पदार्थका आश्रय ले तो वह मान व्यक्त हो जाता है, आ्राश्रय न ले :तो 
बह अव्यक्त रहता है | यहां खूब ध्यानसे सुतो अतरग निमित्त ग्रौर ब्रहिरग निमित्तमे:क्या 
ग्रन्तर है ? कमंविवाक तो है अन्वय व्यतिरेको और ये जगतके बाह्यपदार्थ हैं केवल आाश्रय- 
भूत, ये अन्चय व्यतिरेकी नही हैं इस कारण कर्मविपाकको तो झतरम निमित्त कहते हैं।प्रोर 
बाह्य समागमको बहिरग निमित्त कहते हैं । सर 

(१०२) कर्संविपाककी भ्रन्तरद्भः निमित्तताका व बाह्य विषयोकी बहिरद्भनिभित्तता 
के द्वितोय कारणका प्रदर्शत--दूसरा हेतु दिखाया कमंविपाक एक ज्षेत्रवगाही बढ़: है, ज़ब.कि 
दुनियाके ये वियय प्रसंग ये बाह्य पदार्थ एक ज्षेत्रावगाही बद्ध नही हैं । यहाँ दो विशेषण दिए 
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गए- एक क्षेत्रावगाही और बद्ध एकल्ेत्रावगाही । तो मेरे श्रात्माके प्रवेशोमे रहने वाले श्रनेक 
पदार्थ हैं। यह देह है, भौर, शोर भी पदार्थ है, लेकिन वे वद्ध नही हैं। तो जो बद्ध नहीं है, 
बाहरी क्षेत्रमे है वह कहलाता है बहिरग श्लरौर जो अपने अ्रतरग भावसे प्रन्वयव्यतिरेक रखता 
हो वह नीति कहलाती है अतरग | तो दूसरा हेतु है कि यह कमंविपाक एक ज्षेत्रावगाहों बद्ध है 
लेकिन ये बाहरी विषय प्रसग साधन ये एक ज्षेत्रावगाही बद्ध नही हैं। यो अ्न्तरग निमित्त 
धोर बहिरग निमित्तमे भ्रन्तर ग्राया । प्रब तोसरा हेतु देखो कर्ंविपाक तो होता है स्वभाव 
तिरोधानका हेतु श्रर्थात्‌ श्रात्माका जो स्वभाव है उस स्वभावका तिरोधान होता हैं, 
इसका हेतु है कर्मोदिय विपाक । जब्र जोडा तब, न जोडा तब, वह कमंविपाक उदयमे आया 
तो वह स्वभाव तिरोघानका हेतु बन जाता है | चौथा हेतु है | श्रनिवारित प्रतिफलनका हेतु 
जैसे दर्पएके सामने हाथ करे तो उसको कोई रोक नही सकता कि न श्राये प्रतिबिम्ब और 
रोकेगा तो वही प्रतिबिम्बमे भ्रा गया । तो यह कर्मविपाक प्रतिबिम्बका हेतु होता है इम कारण 
इसे अंतरग निमित्त कहते हैं । और बहिरग निमित्त ये जीवके विकारमे छाया प्राये ही प्राये, 
इसका निमित्त नही हैं। इस कारण ये कहलाते हैं वास्तविक निमित्त | हाँ ती जो एक यह 
चर्चा है कि उपयोग निमित्तमे जुडे तो वह निमित्त कहलाता है श्लौर उपयोगमे न जुड़े तो वह 
निमित्त नही कहलाता । यह बात बहिरग निमित्तमे घटावो, कर्मेविपाकमे न घट सकेगा, 
क्योकि कमंविपाकका तो ज्ञान हुम्ला नही जीवको ॥ ज्ञात है। जो भज्ञात है वह आ्ाश्नयभूत कैसे 
हो सकता है ? श्रौर ये विषयसाधन बाहरी पदथर्थ ये ज्ञात है तब ये विकारके विषय बनते 
हैं। तो उपयोग जोइनेसे विकार हो, यह बहिरग निमित्तमे लगावो। भ्रन्तरग निभित्तमे 
नही । 

(१०३) सम्पर्क व उपयोगरूप ज्ुडानमे अन्तर--वैसे तो जैसे निम्मित्तनैमित्तिक भाव 
होते हैं वैसी ही चीज चलती है, तो अ्रतरग निमित्त मायने कर्मका उदय हो तो श्रौर कमंमें 
उदीरणा हो तो वे दोनो हो प्रन्तरग निमित्त कहलाते है | तो अतरग निमित्त याने जिसका 
उदय श्राये, जिसकी उदीरणा हो, ऐसे कर्म इस विकार करने वाले जीवको ज्ञात ही नही है 
तो उसका श्राश्रय कैसे लें ? हाँ भूमिकाका जुडना तो है मगर ज्ञान द्वारा नहीं। जब कर्मेका 
उदय होता है तो वहाँ ज्ञानस्वभावका तिरस्कार हो जाता है । तो इस प्रकारका जो तिरस्कार 
होता है, जिसे प्रतिफलन कहते हैं वह हुआ एक ग्ालम्बन मगर बुद्धि वाला श्रालबन नही 
कि उपयोग जुडायें तब हो हो यह तो एक प्रतिफलित हुआ वह कर्मविपाक और जीवमे 
उसकी छाया माया पडी । इस तरह बहिरग निमित्त हो जाता है । इस सब चचसि शिक्षाकी 
बात क्‍या मिलतो है ? देखो शिक्षा केवल एक ही है स्वभावदर्शन लेनेकी । इस स्वभावदर्शन 
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के सिवाय कुछ भी दूसरा तत्त्व प्राश्रयमे न श्ाने दें । प्रतिफलन--सामने जो दर्प॑णके श्ागे 
हाथ किया तो हाथका ग्रालबन हो गया, तो वहाँ जो श्रालंबनका अथे समझा ऐसा ही जीव 
के विकार॒मे भी समझे । तो शिक्षा हमको यह मिली कि जितने व्यक्त विकार होते है वे 
किसी बाह्य पदार्थका आश्रय विकल्प करना ही होता है । वे सब विकार दु.खदायी हैं इस 
कारण हमे इन बाहरी पदार्थोक्रा ग्राश्नय न करना चाहिए, उपयोग न जोडना चाहिए । एक 
तो यह शिक्षा मिलती है, दूसरी यह शिक्षा मिलती कि कम कोई जबरदस्ती नही करते हैं 
कि तुम क्रोधी बनो, मानी बनो, ऐसा कर्मकी प्रोरसे कुछ भी जबरदस्ती नही है, वहाँ जो 
कुछ भी प्रशत चलते है वे इसके ही श्रन्तरसे उठकर घलते है निमित्त पाकर । तो यहाँ यह 
समभना कि हमको कायर न होता चाहिए, निमित्त मेरेको विकार नही बनाते, किन्तु उस ही 
नि्मित्तका सब्तिघान पाकर निमित्त पाकर विकारी बन जाता हू । बात दोनो है। वृक्षके 
नीचे भ्राने वाले पुरुषको वृक्ष छाया नही देता । वृक्ष तो वृक्षमे है। वृक्ष अपनेसे बाहर क्या दे 
सकते ? लेकिन ऐसा ही योग है कि जो मनुष्य वृक्ष तले जायगा, वृक्षका संबंध पायगा वह 
स्वयं अपने श्राप छाया ले लेगा । तो जैसे वृक्ष निमित्त बिना छाया नही, ऐसे ही समझो कि 
फर्मोद्य बिना जीवके विकार नहीं। और जैसे यहाँ समझो, वृक्ष मुमाफिरकों छाया नहीं 
देना, ऐसे हो यह समझो कि कर्मोद्य जीवको विकारी नहीं बनाता, यह ही विकारकी ग्रादत 
रखने वाला प्राणी योग्य अनुकूल निभित्त सन्निघान पाकर विकारी बन जाता है । वात यही 
है भ्रौर सच्ची समसके बाद ही मुक्तिके मार्गेकी बात बनती है । तो यहाँ यह बताया गया कि 
बुद्धिपूवंक जो पदार्थमे विक्ारकी बात न करे तो ये व्यक्त विकार न रहेगे श्र एक अपनेको 
रास्ता मिल जायगा, जिस रास्तेसे चलकर हम सिद्धप्रभु बनेंगे। श्रद्धा हो अपने श्रात्मस्वहूप 
की तो वहाँ फिर किसी प्रकारका विसत्राद नहीं । 

(१०४) स्वभावके दर्शयकी हितरूपता--स्वभावदर्शन हो हित है. स्वभावदर्शनके 
लिए पद्धति है श्रपने अत्तस्तत्वके प्राश्रय करने की , सो उचन पद्धतियोसे हम कल्याण मार्गमे 
बढ़ें तो यहाँ यह स्पष्ट किया गया कि बाहरी पदार्थामि उपयोग जुड़ता है, कर्मोदयमे उपयोग 
नही जुड़ता । पर बाहरी पदार्थोमे उपयोग न जो्डे तो उसकी ऐसी घोरता बीरता उत्पन्न 
हीती है कि उसका प्रव्यक्त विकार भो खतम होने लगता है । यह है दो प्रकारके निमित्तो 
की चर्चा । मगर इसमे कोई विपरीत भाव लाये, इन बाहरी पद थोम्रि उपयोग जोडे तो यह 
विकार बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है, न जोड़े इस उपयोगको, बाहरी पदार्थमि । रह अपने झ्ापके 
परमे, जैसा तेरा स्वरूप है, स्वभाव है उसके प्रनुकूल तू श्रपनेको बर्तता हुप्रा रह, इसमे हो 
उैल्थाण लाभ मिलेगा। श्रनुभवमे इतनी बात है कि ज्रत तप सयम नियम करना ये ही 
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स्वभावके उचित वर्लव्य है, सम्यग्दर्शन सहित ब्रत, तप आादिककी क्रियायें हो तो बनंगा 
मोक्षमार्ग । श्रीर सम्यक्त्व साथ नही है तो रहेगा सदाचार ओर उसका फल है पुण्यबध भ्वली 
गति उत्तम मिलेगी । वहाँ धर्मका प्रधग मिल जायगा । तो ब्रत, तप, सयम प्रादिक सभी 
स्थितियोमे ग्रादरके योग्य सम्यक्त्व जग गया तो मोक्षमार्ग और न जगा सम्यक्त्व तों पुण्य 
बंच । तो सदाचार जितनो शक्ति हो उसके माफिक करना ही चाहिए ताकि हमारे उत्तरोत्तर 
विशुद्धता बढे, निर्मलता बढे कि हम अपने आपके बसे हुए सहज परमात्मतत्वका दर्शन ऋर 
सके । 


इनाम, हि है बंका 


( २३ ) 

(१०५) करस्स और नोकमंके वर्रानका तथ्य--ये ससारी प्राणी राग, दहेष, मोह भाव 
के कारण दु खी हैं, प्रन्यधा जीवका स्वरूप तो सहज चैतन्यमात्र है। केवल प्रतिभास | उस 
में कष्टका क्‍या काम ? जितना भी कष्ट है वह रागद्वेष मोहका है। सो कष्ट भी भोगते जाते 
है श्रौर राग, ढेंघ, मोहको छोड भी नही दकते । यह स्थिति है सप्तारो प्राणीकी । जब जान 
लिया कि राग ही कष्ट है तो फिर राग क्यो नही छोडते ? द्वेष, मोह, कष्ट हैं तो फिर उन्हे 
क्यो नही छोडते ? न जानने वाले तो छोड ही क्या सक॑ ? जिनको परिचय ही नही कि राग 
इेंघ मोह थे कश्छपं है, विकार है, मेरे स्वरूप नही, इनका जिन्हे पता नही वे तो छोडंगे ही 
कैसे ? किन्तु यदि ज्ञानी जीवकों पता भी हो गया कि ये राम और हेष कष्टरूप हैं, फिर भी 
वे क्यो नही छोडते ? इसका कारण विचारना होगा । तो सोचिये श्रव कारण । विकार 
होते समय जो हमारी समभमे झा सकता है, रागद्रेष विकारमे विकार होता है तब उस 
प्रसंगमे तोन पदार्थोका असग रहता है--कर्म, नोकमे श्रोर अशुद्ध जीव । यह बात कठिन 
नही है । ध्यानसे सुनो श्रोर अपने भ्रन्दरकी बात भीतरकी बात । कैसे हमपर उपद्रव श्राति 
है और उन उपद्रवोसे हम किस 'प्रकार छूट सकते हैं, यह बात यहाँ पमझ्नना है | तो पहले 
उपद्रवोकी बात समझो कि ये आते किस तरह है ? जिसमे विकार होते है, जो राग्री द्वेषी 
बनता है वह तो है जीव उपादान श्रौर जिन पदार्थोका ख्याल करके जिनमे उपयोग जोडकर 
ये रागहेष बनते है ये होते हैं नोकर्म और जिस कर्मंविपाकका निमित्त पाकर थे सब घटनायें 
बन जातो है वे कमंविपाक हैं निमित्त । सीधी सी बात यो समझो कि कमदिय निमित्त है 
झौर जिसमे हम अपना उपयोग जोडते हैं ख्याल बनाते है, स्त्री, पुत्र, मित्र मकान भ्रादिक 
ये १हलाते है नो कर्म और जो जीव रागी बन रहे, हेषी बन रहे वे हैं उपादान । 
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(१०६) क्रम, नोफर्म व अशुद्ध उपादानका प्रसंग--यहाँ तीन बातें सामने आयी--- 

कर्म, नोकम और श्रणुद्ध जीव उपादान । इन तीचोका श्रर्थ समझो । कर्म क्या चीज ? पहले 
जब हमने रागद्रेष मोह किया था उस समय उनका निमित्ता पाकर जो कार्माणवर्गंणा ग्रोमे 
कर्मरूपता आती मायने कमेबन्ध किया, सो कर्म बंधते समय ही उनमे ये चार विभाग हो गए 
थे कि ये कर्म कँसे इस तरहुका काम करेंगे ? प्रकृति बच गई थी झौर ये कर्म निषेक इतने 
समय तक ठहरेंगें तो यह कर्म निषेक इतनी डिग्रीका फल देगा झर कर्म सो बंधे ही है। 
जैसे जब भोजन करते हैं ना और पेटमे भोजन चला गया तो वहाँ यह विभाग अपने श्राप हो 
जाता है कि कौनसी चीज क्‍या बन गई ? हड्डी बने, खून बने, मल बने, मुत्र बने, पसेव बने । 
होता है ना ऐसा । श्राखिर जिस भोमनको कहते है कि श्रब यह भोजन पच गया तो इसके 
मायने क्या कि उन्तमे भ्रव कुछ सार सार बन गया और कुछ मल बनकर तिकल गया। तो 
जो सारसा बना देहके लिए उसमे से कुछ हड्डी रूप बना, कुछ मासरूप बना, कुछ अन्य रूप 
बना । तो यह क्‍या बन गई ? प्रकृति । और श्रब कितने दिन तक ठहरेंगें ? जो हड्डी बने थे 
परमाणु कितने दिन तक रहेगे । जो मल बना वे कितने समय तक रहेगे | जो मल, मृत्र, 
पसेव आदिक बने वे कितने समय तक रहेगे, जो खून बना वह कितने समय तक रहेगा । है 
ता उसको भिन्न-भिन्न बात | मल २४ घटे अधिकसे श्रधिक रहे या जिसका जो कुछ हो, 
मृत्र ६-७ घटे तक रहे देहके प्रन्दर, खून कुछ वर्षो तक रहे, हड्डो-- ये श्ौर अधिक वर्षो तक 
रहे, तो ऐसी स्थिति उस भोजनमे पड जाती ना और प्रनुभाग हड्डीमे श्रधिक ताकत, खूनमे 
कम ताकत, मलभे कम ताकत, मृत्रमे और कम ताकत । श्रभी वंद्यक शास्त्र बताते है कि 
प्रत्येक मनुष्यके पेटमे कमसे कम ३ सेर तो मल हमेशा रहना ही चाहिए । जब नहों रहता 
है मल तो वह मनुष्य जन्दों मर जाता है। तो उस मलमे भी कोई शक्ति है । उसकी कितनी 
शक्ति श्र हड्दीकी कितनी शक्ति | उसप्त शक्तिमे अन्तर है ना ? यह ही हो गया श्रनुभाग । 

भर क्लने प्रदेश कहा लगे हुए हैं ? यह हुग्ना प्रदेशबध तो ऐसे ही समझी कि जब जीवने 

रागइंघ भाव किया, मोह किया तो कर्म बँंघे और कमेमे ये चार विभाष बन गए । अब झ्राप 

समभते जाना कि जब यह कहा जाय कि निमित्तमे उपयोग जुडे तो विकार होता है या तब 

वह निमित्त कहलाता है यह बात नोकमंमे घटित होगो या कमेमे ? नोकसमे घटित होगी । 

जगतके इन बाह्य पदार्थामे हम उपयोग जो तो वे निमित्त कहलावबेंगे । श्रीर हम निमित्त 

प्‌ जोड़ें । उनवा ख्याल न करें तो वे निमित्त नही कहलाते । पर कर्मविषाक जो कि बधके 

सेमयमे ही अनेक प्रकारसे निश्चित हो गया जब स्थिति पूरी हुई । उदय हुआ्ना अ्धवा उदीरणा 

हो जाय तो उस समय इसका प्रतिफलन इस जीवसे होता है | थह है घ्नित्रारित । पत्र ज्ञान 
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प्रगर साथ है तो नोकमंमरे उपयोग न जोड़े यह उसकी विजय है | यदि ऐसा जञानबल बनाये 
कोई ज्ञानी पुरुष तो विकार व्यक्त नहीं होता | श्रौर फिर जो जह रह गई, जो कि १०वें 
गुणस्थान तक चलती वह भी स्वय छिन्मे होती जायगी । 

(१०७) धष्यक्त विकारक़े निर्माणाढ्ी पद्धति--यहाँ बातें तीन प्रायी--कर्म, नोकमें 

व ग्रशुद्ध उपादान जीव । कर्म तो वह कहलाया जो कर्म बॉँघे गये । कहते ही है सब्र ऐसा कि 
ऐसे ही कर्म बांधे । जिनवी समझ भी नही कि वर्म क्या चीज कहलाते है श्रौर कंसे बनते है 
वे देहाती लोग भी कहते है कि भाई ऐसे ही कर्म बाँघे थे । बात तो बोल देते हैं तो उम कर्म 
में जो कुछ पाया जाता है वह कर्ममे ही मिलेगा, नोकमंमे श्रौर जीवमे न मिलेगा । क्‍या पाया 
जाता है ? रूप, रस, गध, स्पशे, प्रकृति, प्रदेश, स्थिति, ग्रनुभाग, यह चोज क्मंके कर्मल्रमे 
ही मिलेगी, इसे कहते हैं अन्तब्यप्य व्यापक सम्बच । खुदमे ही व्यापे, खदसे ही व्यापे ऐसी 
चीज कर्मकी कर्मम्े है ? श्रत्न चले नो कमे । कर्म मायने ससारके ये सारे पदा् । जो दिख 
रहे है, धन है, वैभव है, पुत्र मित्र है, शरीर है, कीति है, ये उनके पदार्थ नो वर्म कहलाते हैं 
सो इन नो कर्ममि हम उपयोग जोडें तो ये निमित्त है, न जोड्डोे तो निमित्त नही । तो इन 
नोकमोंका जो कुछ भी हो रूप रस गध स्पर्श श्रादिक इनका श्रन्तर व्याप्य व्यापक मम्बध 
उस नोकमंसे ही है । पश्र्थ क्या है सीधा कि जैसे किसी पुत्र पर गुस्सा आया तो पुत्र कहलाता 
है नोकर्म और क्रोघ प्रकृतिका उदय कहलाता है कम श्रौर जिसे गुस्सा झाया वह कहलाया 
उपादान । तो पृतन्नकी बात पुत्रमे मिलेगी कमंमे नहीं, जीवमे नहीं । अरब तीप्तरी चीज बया 
है ? उपादानकी याने राग करने वाले, विकार करने वाले ये खुद जोव | तो इनका जो कुछ 
है वह इनका इनमे ही है, कर्ममे नही, नोकमंमे नहीं । सो सबका सबमे हो ग्रपना सर्वस्व है, 
फिर भी नि्भित्त न॑मित्तिक योग ऐसा है कि क्‍या घटना बनती है ? कमंका उदय झाया उस 
समयमे ज्ञानका तिरस्कार हुआ्ना | तिरस्कार होते ही यह शञान ससारके पदा्ोामे जुड गया । बस 
व्यक्त विकार हो गया कैसे रागादिक भाव होते है उसकी तरकीब कह रहे हैं । होता है ना 
सबसे रागभाव । वह कैसे बनता ? बातें तीन कही जा रही हैं । विकार हुझ्ना, कब हुग्ना, जब 
उस तरहका कर्म उदयमे झ्राया श्रौर बुद्धिमे कैसे भ्राया जब जगतके इन बाहरी पदार्थोमे इमने 
उपयोग जोडा । यह है विकारके निर्माणाका तरीका। 

(१०८) आश्यभृत बाह्य वस्तुमे उपयोग न जोड़नेका व्याषक महत्त्व--पभ्रच्छा तो 
जब ऐसा समझें कि ये विकार, ये कषाय, ये रागादिक भाव कम नोकर्म व योग्यतताके अ्रसममे 
होते हैं तो अपने आप कया करना चाहिए कि इन राग्र विकारोसे ही दूर हो जायें। क्‍या है 
तरीका सीधा ? तरीबा सीधा यह है कि इन बाहरी नोकमोमे यह खु्यालात न जुडायें, उप- 
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योग न जुडायें, दिल न फसायें | आप कहेगे कि यह तो बडा कठिन लग रहा कि हम मकान 
मे, घनमे, पुत्रमे, स्त्रीमे, इनमे हम दिल न दें, यह तो बडा कठिन लग रहा, तो पहला उपाय 
यह बतावें कि इनमे हमारा दिल न जाय | तो उसका उपाय सुनो | इन बाहरी पदार्थोमि 
हमारा दिल न लगे । इसका उपाय है ग्रात्मन्नान । सम्यस्दर्शन । सत्य श्रद्धा बन जाय कि मैं 
तो केवल एक चित्‌प्रतिभासमात् हू, मेरा सहजस्वहूप केवल यह ज्ञायकभाव है । इसको किसी 
से क्या मतलब ? किस जगह उपयोग लगाना । यह ही तो बरबादी है। यह ही तो ससारमे 
रुकावट है । उमंग होनी चाहिए कि मैं तो भ्रपने इस ज्ञानस्वरूपमे ही अपने ज्ञानको जोड गा, 
इतना होनेपर भी सम्यवत्व जग जानेपर भी रागद्वेष होते हैं । छठे गुणस्थान तक तो बुद्धिमे 
पाता है उसका क्‍या उपाय है कि वह मिट जाय । यद्यपि कर्मोदय ऐसा नही है कि समम; 
बना-बनाकर भी अपने श्रापमे उपयोग जोड जोडकर भी राग बनता है, ढेष बनता है, ऐसा 
कर्मविपाक चलता है । फिर भी उसके मेटनेका तो उपाय यह ही है कि बराबर निज ज्ञान- 
स्वभावको श्राराधना करे । 

(१०६) ज्ञानविकासकी ज्ञानप्रयोगसाध्यता -देखो गश्राप लोग रोज-रोज भोजप 
करते हैं श्रौर देखते भी जाते हैं कि ऐसे रोटी बेली, इस तरह तवापर डाली, देखते है ना 
रोज-रोज और झ्राप सबको खूब बता भी देंगे कि अ्रजी रोटी बनानेमे क्या घरा ? यो झ्ाटा 
गूथो, लोई बनाझ्रो, बेलनामे पसार दो, परथनमे उलट दो, फिर तवेपर धर दो। पहली पत्तं 
जरा जल्दी ही उलट दो, दूसरी परत थोडा देरमे उलटो, उप्तको उठाकर घधकत्ी हुई भ्रागमे 
डाल दो, रोटी फूल जायगी श्र बन जायगी । यो कहना तो सरल लगता है, पर जरा कल 
रोटी बनाकर तो दिखाना | और जब प्रयोग करने जायेंगे तो प्रापको वे सब विधियां सीखनी 
पडेंगी । इसो प्रकार तो यहाँ हो रहा है। श्राजकल बातें बनाने वाले तो बहुत हैं, पर करने 
का काम दूर है। जैसे रोटो बनानेकी गप्प मारना तो सरल है और बनाकर दिखाना कठिन 
है, तब ऐसे ही समफ्रिये कि जब कहा अनुभव करनेके लिए हम चलते हैं कि मैं जान तो 
सही उस ज्ञायकस्वभावकों । अपने उपयोगद्वारा उस ज्ञानस्वभावको लें, ग्रहरा करें, तन्मय हो, 
अनुभव बने, जब ऐसा करनेको चलेंगे तब क्रेवल बात बातसे न बनेगी, ग्रापकी दिनभरकी 
याय प्रवृत्ति, दित भरका सदाचार दिन भरके सदृबिचार होगें तो यह पात्रता जगेगी कि सें 
अरब घ.रतापूर्वक अपने ज्ञानद्वारा अपने ज्ञानके स्वरूपको देखूं । तब जब्र इसको प्रेक्टिकल करते 
हो तो वे सब बातें गुजरेंगी नो सबपर गुजरी है, जितने भी सिद्ध हुए हैं वे सब ऐसे ही प्रयोग 
भें चलकर गुजरकर हुए है। बात सबको वही होगी जो सिद्ध भगवन्त बनेगा | तब भाई 
जल्दी करों वा, श्रपने झञानस्वरूपके प्रनुभवमे प्रमाद क्‍यों करते ? शोध्रना करो, शीघ्रता 
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करोगे तो झापको बहुत सभी भी होना होगा, न्यायवृत्तिसे रहना होगा, सदाचारसे रहना 
होगा, पाप छोड़कर रहुना होगा । तब, ज्ञान इस लायक होगा कि हम अपने ज्ञानमे निज 
ज्ञानस्वरूपको जानें । श्रौर करता न हो सोर केवल बात ही करता हो तो रोटोकी बातकी 
तरह बात को जा सकतो है, मगर रोटी बनाते न बनेगा, ऐसे ही भ्रगर निज ज्ञानस्वरूपका 
अ्रनुभव नही करना है तो केवल उसके लिए बातें बहुत्त है। बोलते जावो खूब, किन्तु यद 
ज्ञानस्वर्पका अनुभव करता है तो उन सबको उस ही रूपमे डालना होगा जिससे गुजरकर 
यह अनुभव पाया जाता है, यह ही कहलाता है व्यवहारधर्म ।'सदाचारप्ते रहो, न्‍्यायतते रही । 
ग्रब॒ कोई दिनभर तो ग्न्यायमे गुजरे, उपयोग बाहर बाहर रहो, उपयोग कषायमे रहो, उप- 
थोग लोभमे रहो श्रौर कोई चाहे ही नहीं उसके स्वानुंभव कंसे जगे ? तो बहुत सद्वृत्तिसे 
हना, जीवनको सद्वृत्तिसि गुजारना। जितना निःशल्यसे रहेगे, जितना शल्यसे दूर रहेगे । 
शल्य बनती है पाप करनेसे | पाप न करें तो शल्य न रहेगा । शल्य न रहेगा तो अपनों 
स्वानुभव करते रहेगे । पाप करने वाले पुरुष शल्यमे रहते है, शल्यमे रहने वाले पुरुष इस 
ज्ञानस्वरूपका अनुभव नही कर सकते । तो ज्ञानानुमव चाहिए तो नि.शल्प होना पडेगा। 
निःशल्यता चाहिए तो भ्रन्यायसे दूर रहना होगा । | 
(११) व्यक्त विकारकें निरोधका आयोजन--हां तो ये विकार कैसे श्राते हैं इसक! 
बात चल रही थी । कर्मका उदय श्राये नोकमंमे उपयोग जोडा ग्लौर यह जीव व्याकुल हो गया, 
यह करतूत चल रहो है ससारी प्राणीकी और ये तोनो बातें है भलग-अ्रलग द्रव्योमे | एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्यका करता कुछ नही, पर निर्मितत नैमित्तिक योगे तो देखिये--इन तीनोंका इस तरह 
का गठन हुए बिना विकार व्यक्त नही होता । तब हमको यह शिक्षा मिलती है कि हम बाहरी 
नोकमोमे उपयोग न जोडें, और उसके लिए हम सम्यग्जान प्राप्त करें| प्रात्मज्ञान करें । 
ग्रब यहाँ तीन बातें समर्भना है । कर्मकी चीज कर्ममे है। इन बाहरी पदार्थोंकी चीज इनमें 
ही है भर कर्मका जो प्रतिफलन हुआ है वह प्रतिफलन जीवमे है । प्रतिफलन तक तो हमारा 
कोई वश नही चलता, पर विकार व्यक्त न होने दें, इसपर हमारा बश चलेगा ग्रौर जब विकार 
प्रकट न हो ऐसी हम एक शक्ति बना लेंगे तो कर्मकी जड़ भी कट जायगी | ग्रब यहाँ देखो 
जीवपर आपत्ति ग्रायी ना ? क्योकि विकल्प हुये, रागद्वेष भाव हुप्ना तो स्वयपर विपत्ति श्रायी 
ता । अ्रच्छा तो ऐसी विपत्ति कर्मकी भी श्रायो है, क्योकि कमंके अनुभाग श्राये ना श्र कमें 
जब उदयमे श्राये तो उसमे भी खेल बने, मगर कर्म चेतन नही है, ज्ञानवाला नही है इसलिए 
उसवा प्रनुभव कुछ नही, परिणामन तो है वहाँ, परिणमनरूप प्रनुभव है, पर समझष्ठप श्रतु- 
भव नही है, भर यह जीव चूंकि जाननहार है, चेतक है तो उस प्रकारका पब्रनुभव इस जीव 
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में प्रकट हो जाता है । 

(१११) भ्रपनी आन्तरिफ चर्चा--देखो यह श्रापके घरके भीतरकी बात कही जा, 
रही है। ग्रभी श्रा । के घरके भीतरकी कोई चर्चा छेडे तो कितना मन लगाकर सुनोगे । क्‍या 
कह रहे यहु हमारे घरकी बात कही जा रही है । शभौर बहाँ कुछ कठिनाई समझे तो न सम- 
किये कठिनाई । कठिन भी बात कुछ दिन सुननेसे सरल हो जातो है । विकारोसे परेशानी है 
ना ? रागद्वेष भाव उठते है उससे हैरानी होती कि नही ? भूल-भूल जाते और रागद्वेष करते 
जीते, चित्त बिगाडते जाते, .किसके लिए चित्त बिगाडते ? क्‍या रखा है जगतमे सार ? किस 
चोजमे ध्यान लगाये तो इसका उद्धार हो ? बता सकते । कया है कोई चीज संसारमे ? जितने 
समागम मिले है ये सब समागम दुःखके कारण हैं। श्रोर जिस गृहस्थने यह बात श्रपने मनमे 
पही जमाया उस ग्रृहस्थके कोई तपश्चरण न होगा । यह बात पहले समभिये कि इस गृहस्थ 
को जितना समागम मिला है वह सब समागम श्राखिर कष्टके लिए है | थोडी देरके लिए 
भ्रमर यहाँ कुछ मोज मान लिया, अपना चित्त असन्त कर लिया तो कर लो प्रप्तन्त, पर इष्ट 
वस्तु मिली हो तो वह भी दुःखके लिए | यह बाच तो जल्दी समभमे श्रा जायगी कि प्ननिष्ट 
वस्तु मिली हैं तो वह दुःखके लिए होती है । सबकी समभमे श्रा रहा, पर यह तो बताओ 
कि इष्ट वस्तु मिले तो वहां क्‍या दुःख होता है ? प्रथम तो जीवनमे उस इष्ट मित्रसे, उस इष्ट 
व्यक्तिसे, कोई न कोई बात ऐसी.मिलती कि बीच बीचमे उससे कुछ रज पहुंचेगी । कितना 
ही प्यारा पूर्ण इष्ट हो फिर भी उसकी सारे दिनभरकी प्रवृत्तिमे कोई न कोई प्रवृत्ति ऐसी 
जचेगी कि जिससे यह उदास रहेगा । कहां तक कौन सम्हालेगा ? रह सकता क्‍या कोई १० 
वर्ष निराकुल ? निरन्तर कोई न कोई एक बात जचेगी ऐसी जिससे कि कुछ दिल बिगंड 
जायगा । खेर यह भी मानकर चलें कि वह जिन्दगीभर श्रनाकुल रहेगा सो रह जावे जिन्दगी 
भर, पर वियोग होगा न कभी कि रह जायगा सग्मे सदा ? आपका पुत्रमे चित्त है तो सदा 
रह लेगा क्या ? या तो पहले श्राप मरण करके यहाँसे विदा हो जायेंगे या वह विदा हो जा- 

यगा । तो जो जितना ग्रधिक इष्ट है वह उतना ही प्रधिक दु खका कारण बनता है विकरारके 
समय । गणित हिसात्र भी,सबका वही है । श्रगर जिससे मोह करके, जिसको इष्ट मानकर 
१० वर्ष राजी हो लिया तो १० बर्षमे जितना मौज मिल पाया उतना कष्ट वह ५ मिनट्मे 
भोग लेगा । हिसाब सब जगह है । जैसे सबका खाना बराबर हिसावका है | यदि किसीने 
खूब कीमतो चोज लड्डू, पेड़ा, कलाकद वर्गरह खूब खाया ही १० दिन तक श्रौर वह बीमार 
ही जाय,,२० दिन तक खाली, मूंगकी दाल पीकर रहे तो बताग्नो बराबर हो गया न हिसाव ? 
ठोक ऐसे ही ,जगतमे सुख दु.खका भी हिप्ताव बराचर बन जाता है। श्ररे फिप्मे मग्त होते ? 
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जितना मग्न होगे उससे कई गुना दुःख पायेंगे वियोगके समय । तो एक निगांत बनायें कि 
जो समागपम मुझे मिला है इससे पेरेको लाभ कुछ नहीं है। मुझे कुछ अ्पनेमे प्रततो बान 
सोचना चाहिए । 


राय ०-मएकन्मबुक., रत] ऋन्ण्ामपिकाकिममाव 


( २४ ) 

(११२) वास्तविक निम्ित्त श्रोर उपचरित निमित्त-प्रकरएणमे जी बात चल रही 
है वह मूल बात यह है कि जीवमे जो राग, हेष, मीहके विकार फद गफतें विडम्बनायें 
बनती है वे इस तरह बनती हैं कि कर्मका उदय तो निर्मित है और जगतके बाह्य पदार्थ 
इसके श्राश्नयभूत हैं और जीवमे राग, देषका विकार प्रकट होता है, तीन बातें सममना है । 
जिसमे विकार होता वह तो मैं जीव उपादान हु' श्रौर जिन बाहरी पदार्थोंका रुयाल करके 
ग्रालम्बन लेकर विकार बनता है वह है प्राश्रयभूत याने उपचरित निमित्त, उनमे उपयोग 
जोड़े तो निमित्त है, न जोडे तो निमित्त नहीं, भ्रौर जो पहले बच्चे हुए कर्म है उनका जब 
उदयकाल श्राता है उनका ग्रनुभाग खिलता है वह कहलाया कर्म विषाक । सो वह है नि- 
मित्त | सो इस प्रध्न॑गमे यह जानना कि निमित तो मात्र कर्मविपाक है, जिसके साथ श्रन्वय 
व्यतिरेक सम्बन्ध है, याने कर्मोंको उदय झाने पर विकार बनें इसे कहते हैं भ्रस्वय । कर्मोदिव 
ने होते पर विकार बन ही न सके इसे कहते हैं भ्रन्वय व्यत्तिरिक । यह बात कर्ममें पायी 
जातो है । जगतके इन पदार्थामि नही, तब ही तो कह लो कि ये सब अ्रठपट बातें हैं, कोई 
नियत नही है ये सब । जिस चाहेका ख्याल श्रा गया यही बन गया इसके विकारका ग्राश्रव 
भ्रौर इस दृष्टिसि सममको तो अधेरनगरी कहो । 

(११३) दुबु द्धेसे श्रटपट आश्रय-- अधेर नगरी बेबुक राजा, टकासेर भाजी टका- 
सेर खा जा? यह बना कैसे कि एक नगरमे एक गुरु श्लोर शिष्य पहुच गए । तो गुरुने शिष्य 
से कहा--जाबो कुछ श्राटा, दाल चावल, नमक, कोयला श्रादि ले श्रावी, बना खा लें फिर 
चलेंगे । ्रच्छी बात । गया वह शिष्य बाजारमे पूछा-प्राटा क्या भाव ? टकासेर, कोयला 
क्या भाव ?* टका सेर । नमक क्या भाव ?"*“टका सेर । *'पेड़ा क्‍या भाव 7** ढका सेर । 
रसगुल्ले क्या भाव ? टका सेर" 'पेडा क्या भाव १" टका सेर, ” रसगुल्ले क्या भाव ! 

-- टका सेर । भब शिष्पने सोचा कि यहाँ तो सभी चीजें टका सेर बिंक रही हैं, तब फिर 
लड्डू, पेडा, रसग्रुल्ला आदि मिठाइयाँ ही क्यो न टकासेरमे खरीदकर खार्वे । सो वह मिंठा- 
इयाँ टका सेरमे खरीद लाया, खुदने खाया और गुरुको भी खिलाया । वहाँ शिष्य गृरुसे कहता 


पहुजानगद वस्तु तथ्य प्रवचन ११३ 


है-महाराज हमारा निवेदन है कि इसमे नगरीमें करीब ६ महीने तक ठहर जावो । * 'नही 
पेट्टा नही, यहाँ न ठहरो, यह अंधेर नगरी है, यहाँपर टिकना ठोक नही । * महाराज इतनी 
बात तो हमारी मान ही लें ?'*“अच्छा बेटा नही मानते हो तो ठहर जावो । बप ठहर गए। 
४-४ महीनेमे ही वह शिष्य बडा मोटा हो गया । इसी बीचमे ही एक घटना घट गईं क्या 
कि एक ब्राबू जी किसी गलीमे से जा रहे थे, देखा कि एक मकानकों भीतमे से एक इंटा गिर 
गया । बाबू जी ने कट राजाके यहाँ मुकदमा दायर करवा दिया कि मैं अभ्रपुक गलीकी दूसरी 
से जा रहा था, अ्रमुक नम्बरके मकानमे मकानमालिकने ऐसी भीत क्‍यों बतवा दिया कि 
जिससे इंटा खिसक्र गया । यदि मैं इसके मकानके उधरसे जाता प्रोर बह इंटा मेरे सिरपर 
गिर जाता तो मेरा सिर चक्नाचूर हो जाता । राजन्‌ उस मकान मालिककों दण्ड मिलना 
नाहिए। राजाने उस मकान मालिकको बुलवाया, पूछा--बोल तूने ऐसी कच्ची भीत क्यो 
विनवा दी कि जिससे इंटा खिसक गया ।“'*राजन्‌ मेरा दोष नही, मैंने तो पूरा पेमेन्ट किया, 
दोष है कारीगरका | “बिल्कुल टीक । कारीगरको बुलवाया शरीर पूछा-- तूने भीतकी ऐसो 
फच्दी चिनाई क्यो किया कि जिससे ईंटा खिसक गया ? * राजन्‌ मेरा दोष नही, दोष है 
गारा बनाने वालेका, गारा पतला हो गया जिससे ईंटा खिप्तका ।**' बिल्कुल ठीक । राजाने 
गारा वालेकोी बुलवाया- तूने गारा गीला क्यो कर दिया जिससे भीतमे सै ईटा खिसक गया? 
प्ररे न गारा गीला होता, न भीतमे से ईंट खिसमकती और न बाबू जी का पिर चकनाचर 
होने तककी नौबत श्रातो । 'राजन मेरा दोष नहीं। दोप है मसक बनाने वालिका | उसने 
मसक बडी बना दी जिपसे पानी ज्यादह सर गया ओर गारा गीला हो गया ।**“ बिल्कुल 
छेक । मसक बनाने वालेको बुलवाकर पूछा--प्ररे तूने इतनी बडी मसक क्यो बना दी कि 
जिससे पानो ज्यादह भर गया ? गार। गीला हो गया ओर भीतसे ईंट खिसक गयी । कदा- 
चित कोई बाबू जी उधरसे निकलते श्रौर वह ईंटा बाबू जी के सिर॒पर गिर जाता तो बोल 
या हाल होता ? तुमे सजा दी जायगी । *“राजब्‌ मेरा दोष नहीं, दोष है उस किसानका 
जिसके घर बडा जानवर मरा। अगर छोटा जानवर मरता तो क्यो बडी मसक बनने पाती 
पोर क्यों बाबू जी का सिर चकनाजूर होनेकी नौबत श्राती ?**“ब्रिल्कुल ठीक, ग्रच्छा उप्त 
किसानको बुलवाबों---किसानके भ्रानेपर पूछा --तुने इतना बडा जानवर क्यो पाल लिया कि 
जिसके मरनेपर बडी मसक बन गई, पानी ज्यादा भर गया, गारा गीला हो गया, झौर भीतर्मे 
से ईंट खिसक गई और बानू जी का सिर चकनाचूर होने तककी नौबत श्रा जाती । तो वह 
किसान कुछ उत्तर न दे सका, राजाने कहा बस सारा कसुर इसका है इसलिए ऐ जल्लादो 
इसे फाँसीके तर्तपर लटका दो । जल्लाद--जो झाज्ञा राजन, किसानका गला फर्देमे डाला 


११४ सहजानन्द-वस्तु तथ्य प्रवचन 


* परन्तु इसक्रा गला इतना पत्तला था कि फाँसीके फन्‍्देमे ही नही श्राता था, कैसे लटकाया, 
जाय ? सो जल्लादोने कहा कि इसका गला पतला है, फन्देमे ढीला है । राजा बोला--प्रबे 
देर क्यों करते- ?, उसका पतला गला है तो किसी मोटे गले वालेकों ले झ्रावो । सो मोटे गले 
वाले मिल गए वही शिष्य जो जो खूब टकासेर रसगुल्ले-खा खाकर मोटे हो रहे थे । जल्लाद 
बोले---चलो राजदरबारमे, वहाँ तुम्हे फॉसी दी जायगी । तो शिष्य गुम्से बोला--महाराज! 
भ्रब तो हमे बचावों । देखो बेटा हम कहते थे कि यहाँ न ठहरो, यह अघेर नगरी है। 
फिर धोरेसे कहा--खंर घबडावों नहीं, फांसीपर लटकते समय हम तुम दोनो फॉसीपर लट- 
कनेके लिए झगडेंगे, तुम ऊपरसे कहना कि हमे फांसी मिलनी चाहिये श्रौर नीचेसे हमे कहेंगे ' 
कि हमे मिलती चाहिए, बस इस त्तरहसे कगडते रहना, काम बना लेंगे । जब राजाने शिष्य ' 
को फाँसीके तख्तपर चढवाया तो वे गरु शिष्य दोनों हो भगडने खगे | एक कहे कि हमे 
पहले फासोी मिलनी चाहिए, दूसरा कहे हमे । तो राजाने पूछा- भ्ररे तुम दोनो फाँसीके तरूत 
पर लटकनेके लिए क्‍यों मगड रहे ? तो गुरु बोला-- राजन तुम चुप बैठो । इस समय ऐसा 
शुभ मुह॒तें है कि जो फॉँसी ले लेगा वह सीधे बेकुण्ठ जायगा । तो राजा बोला--अ्रच्छा तुर्मे 
दोनो चुप बैठो, फाँसीके तख्तपर चढकर फाँसी हमको हो ले लेने दो | तो ऐसे ही समझो कि' 
जगतमे सारे प्रटपट काम हो रहे हैं। किसीका कोई सही लक्ष्य नही है-। जैसे कहते हैं ना-- 
ऊँट न जाने किस करवट बंठे ?; कुछ पता ही नहीं है इसे अपने आपका । जब'तक इसे सही 
ज्ञान न मिले तब तक पत्ता हो भी कैसे कि हमे क्‍या करना है क्या नही करना है । जिसको 
अन्दरमे यह ज्ञान हुआ कि मैं एक सहज ज्ञानस्वभावम त्र॒ हू श्रोर ज्ञानस्वभावकी आराधना 
करना यही मेरा रोज रोजका काम है वह शान्ति पु सकता है" जिसे यह बोध नही वह 
बाहरमे अनेक श्राश्नयभूत पदार्थोका ख्याल कर-करके ग्रपनी-कषाय, ही बढाता फिरेगा | तो 
यहाँ यह समझता कि निम्मित्त तो केवल कमंविपाक है श्रोर यह सब हश्य कहलाता है श्रा। 
श्रयभूत उपचरित निमित्त, मो बाहरी पदार्थोमि उपयोग जोडते हैं तो विकीर व्यक्त होता है । ' 
(११४) परिस्थिति श्रौर विपरीताश्यसे अन्तर--पहले तो यही*निर्णय बना लें कि 
हमको विकार पसद है या अविकार भाव । तो वचनोंसे कह- तो सभी लोग दंगे कि हमे तो 
ग्रविकार भाव पसंद है, पर यह तो उनके कहने भरकी बात्त है, भीतरमे देखी * 
तो विकार भाव ही पसद कर रहे है। कपायें जग रही हैं भीतरमे तो इसका ' 
प्र्थ है कि विकारसे ही प्रेम है । जहाँ विकारसे प्रेम है वहां सम्यक्त्व नही । रागसे राग ऐसो 
दो चीजें यहाँ समझना । राग तो सम्यग्दश्कि भी होता हैं पर सम्यम्दृष्टिकों रागसे राप नहीं, 
होता । जैसे कोई पुरुष बीमार हो जाय तो उसे औषधिसे राग होता है कि'नही ” होता है, 
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पर, उसके मनमे यह 'बात नही बसी है कि ऐसी ही दवा मुझे जिन्दगी भर मिलती रहे | बल्कि 
वह यही सोचता है / कि न जाने कब मेरी यह दवा छूटेगी । तो जैसे उस रोगीको ओपषधिकें 
रागसे राग नही ऐसे ही ज्ञानीको राग विकारसे राग नही । जैसे श्रौषधिके रागसे राग हो तो 
दुष्प्रशिधान कभी मिट नही सकता ऐसे ही ससारके इन विपय साधनोसे, भोगोसे, रागसे राग 
हो तो :उंसका मिथ्यात्व मिठ नही सकता । कितना निविवल्प होना है हमको, कि किसीका 
ग्राश्रय नहीं रहे । मालूम पडे कि बात गलते है तो उसको छोडनेमे हिचकिचाहट नही होती । 
तो ये जगतके आश्रयभूत पदार्थ इनको दोष मत्त दें कि ये मेरेकी राग कराते है। जैसे कभी 
लोग कह देते है ना कि यह बुट्॒ुम्ब नरक ले जाता है तो कृटुम्बको दोष 'न दें | भरे खुदके 
मोहको दोष दें । मैं इनमे मोह करता हू तो नरक जानेका काम करता हू, तो यहाँ ये जगत 
के हृश्यमान पदार्थ तो प्रौश्रयभूत हैं श्रौर कर्मंविपाक निमित्त है। तो अब यहाँ देखना कर्मे- 
विषाक क्ममे है, सुभमे नही श्रोर जगतके ये बाहरी पदार्थ उनमे ही हैं वे, मुभमे नहीं । तो 
देखो मैं सबसे निराला हू, विन्तु जब ऐसा नहीं मान पाता तो इसको ससारमे अ्मणा करना 
पंडता है । तो- जैसे कमविषाक 'कमंमे है, दृश्यम।न इन विषयभुत पदार्थोक्ी बात उनमे है, ऐसे 
ही उस प्रकारकां जो -विकारका अनुभव है वह प्रनुभव मुझमें है । देखो जैसे ठडा पानी हाथ 
से छुव तो लगा कि बडा ठ्ाँ है, तो गब यह बतलावो कि ठडो बात ठड पर्याय मुभमे है 
क्या? वह तो पानी है, मगर उस पानीका सम्बंध पाकर जो उस प्रकारका ज्ञानमे अनुभव बने 
वह तो मुझमे है ना । अब यह श्रनुभव ग्रौर' वह ढग ये दो न्‍्यारी न्यारी चीजें है, जो ठड है 
सी अनुभव नही जो शभ्रनुभव है सो' ठंड नही: तो ऐसे ही यह कर्मविपाकृका निमित्त पाकर 
नोकसमे उपयोग जोडकर जो उस जातिका विकार ग्रनुभव होता है वह विकार दूर होगा 
सम्यग्ज्ञ नसे ! सत्य बोध होना चाहिये । 

थ (११५) उपचरित निपित्तोंमे है! उपक्ेगके जुड़नेकी संभवता--भअब यहाँ एक विचार 
करे कि जो ऐसा कंहा जाता है कि निर्मित्तमे' उपयोग जोडे तो निमित्त कहलाता, न जोड़ तो 
निमित्त नही कहलाता, यह बात कहाँ घटती है प्रौर कहाँ नही घटती ? जो दृश्यमान पदार्थ 
हैं इनमे तो घटती है, क्योकि इनका मेरे विकारके साथ भश्रन्वय व्यत्तिरिेक सम्बंध नहीं है । 
उनमे उपयोग जोड़ें तो विकार बनेगा, न जोर तो विकार न बनेगा, मगर जो कर्मंविपाक है 
उसको एकेन्द्रिय जीव वहां जानते है जो उनमे वे उपयोग जो्डे ? जितना भी उनके पास ज्ञान 
है ओर एकेन्द्रियकी बात वया, कुछ बडे पण्चेन्द्रिय भी क्या कर्मको जानते हैं ? ये भ्रष्ट कर्म 
साक्षात्‌ कर्म वे सूक्ष्म हैं, उन्हे जाननेकी सामर्थ्य परमावधिज्ञानी, सर्वावधि ज्ञानीमे है । वैसे 


ही भूठ मूठ दम भरते कि हाँ हम जानते है । शास्त्र कहते हैं कि कर्मका ज्ञान, जैसे हम 
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ग्रापको इनका ज्ञान होता, ऐसे ही जीवके साथ जो कर्म लगे उसका ज्ञान भगवानको, प्रवधि- 
ज्ञानीको, किस भ्रवधिज्ञोनीको सर्वावधि श्रौर परमावधिज्ञानीको होता है | परमावघधि व सर्वा- 
वधि जानी तदभव मोक्षगामी है, उनको हो कमंक्रा बोध हो सकता । झुदके कर्मका भी भ्रौर 
दूसरेके कमंका भी । तो जब हम आप कमंको जानते नही तो उसमे उबयोग क्‍या जोडें ? वहाँ 
तो ऐसा निमित्तनैमित्तिक भाव है कि उसका निमित्त सन्निधान पाकर यहाँ यह जीव खुद 
प्रपनेमे भपने ज्ञानका तिरस्कार कर लेता है। तिरस्कार तो ज्ञातसे भी होता प्लौर भ्रश्ञातसे, भी 
होता मगर उपयोगका जोडना ज्ञातमे ही होता, ग्रज्ञातमे नहीं! प्रनुभव बतायगा यह बात्त । 
तब फिर हमारा यह काम है कि हम इन ज्ञात पदार्थोमि ग्रपना उपयोग न फसायें, इसके लिए 
देखो भाई सत्सग चाहिए । स्वाध्याय चाहिए तो इस बातपर हम निभ सकते हैं, नहीं तो दिन 
रात तो किए जायें प्रनीतिका काम भौर थोडा समय पर बैठकर शुद्ध बुद्ध हु, .निरञ्नन हू, 
तो हो जायगी क्‍या हितकी बात ? सारा जीवन, सारा दिन श्रच्छा बिताम्नो तो क्षण एक की 
ऐसी पवित्रता जगेगी कि जहाँ स्वभावका दर्शन होगा । भौर स्वभावका दशेत हुआ्ा कि सम्य- 
गरदर्शन हुआ्ना । सम्यग्दशंन और स्वभावदर्शनमे भ्रस्तर है । एक बात नही । सम्यर्दशंनके एवज 
मे स्वभावदशेन हम नही बोल रहे, स्वभावदर्शन तो शक ज्ञानकी भप्रनुभूतिका प्रसभ है श्ौर 
सम्यग्दर्शन जिसे हो गया उसे जिन्दगी भर रह सकता मगर स्वभावदर्शन जिन्दगी भर न हो 
रहता। सम्यक्‍्त्व हो जाय तो जीवन भर रहेगा, किन्तु स्वभावका दशेन, स्वभावदी प्रनुभूति 
यह तो कभी क्षणभरकों होती द्वोगी, उसके प्रयासकी बात है । 

(११६) व्यक्त विकारके झ्राश्रयमुत उपचरित निमित्तोंमे उपयोग न जोड़नेको 
शिक्षा-- तो अ्रव इस प्रकरणसे हमे शिक्षा क्या मिलती ? सो देखो हमारे विकार दो प्रकारके 
हुए एक तो श्रबुद्धिपुवंक, जिनका हमे ज्ञान नही होता, मेरे भ्रात्मामे प्रात्माके भीतर हो तो 
जाते है पर हमारी समझमे नहीं आते, एक तो ऐसे विकार बलते हैं भर कुछ विकार ऐसे 
चलते हैं कि जो हमारी समभमे आते हैं । उपयोगमे जुडते है, फसते है उन्हें कहते हैं व्यक्त 
विकार तो चाहे श्रव्यक्त विकार हो, चाहे व्यक्त विकार हो | ये विकार मेरे स्वरूप नहीं हैं ! 
किस हृष्टिसे समर्भ ? विवक्षित शुद्धनिश्वयकी दृश्टिसि याने श्रपने आात्माकों तो रखें सुरक्षित, 
बुद्ध, बेदाय, बेलाग श्लौर विकार जिनका निमित्त पाकर होता, विकारको पहुचा दें उस जगह, 
ऐसा प्रयास किया है कुन्दकुन्दाबायंदेवने श्रोर अ्रमृतचन्द्रसुरिनि सभी अ्ध्यात्मशास्त्रियोने 
स्वभावदर्शनके लिए विकारकों हटावो, विकारकों फेंको, वेया हाथसे ? प्ररे शानसे समभो 
कि ये विकार पुदुगलकर्म निष्पन्न हैं इसलिए ये वहाँ जात्तो, इन्हें मैं शरण न दूं गा, क्योकि 
ये मेरी जातिके नही हैं, मेरे स्वभावके नही हैं, मेरे कुलके दीपक नहीं हैं, इन विकारोकी में 
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ध्राश्रय न दूंगा, तब इस भावनासे श्राप अपनेमे शुद्ध चेतन्यरवरूपकी श्राभा लेते रहेगे | देखो 
जिनागममे जितने भी वचन लिखे है वे वचन सब हितके लिए प्रेरक हैं, उनमें किसी बचन 
को यह असत्य है ऐसा कहनेके लिए जीभ न हिलाना चाहिए। उनका उपयोग करें उस 
प्रकार कि जिस प्रकारमे हमको स्वभावकी दृष्टि जगे ओर उस प्रकारका उपयोग किया जा 
सके । जब इतनी कला नही प्रकट हुई, क्योकि श्रत्नानभाव है तब ही कल्पित बातोको यह 
प्रज्ञानी सत्य कहता है श्रोर ब.की आ्राचार्यकी बातोको श्रसत्य कह देता है, क्योंकि उसने 
उपयोग करनेक्री कला ही नही प्राप्त की है। उपादान दृश्सि हम जिस स्वभावक्री दृष्टि करने 
का पौरुष कर लेते उससे भी प्रधिक सुगम पौरुष हैं निरमित्तनेमित्तिक भावको सच्चाई समभने 
से । देखो जब दर्पएमे सामनेके कपड़ेकी फोटो झा रही है तो यह वर्षणा श्रपनेमे छुद्ध है, 
स्वच्छ है, ऐसा समभना, इस तरह सुगम बन जाता ना कि श्ररे यह तो लाल कपडेका सम्बंध 
पाकर प्रतिबिम्ब हुग्रा है, यह दपंणाकी चीज नही है । इसे ज्ञानद्वारा हटायें, दूर करें और 
दपंणके भ्रन्त जो स्वच्छता है उसका ही दर्शन करे । 
(११७) प्रत्येक आर्ष वाक्योंकोी सभीचीनताफे दर्शनक्की फलामे विवेक--आचार्य 
सतोके प्रत्येक वाक््यका हमे सदुपयोग करनेकी कला पानी चाहिए । बढ़े-बढे श्राच,ये संत 
वीरसेनाचार्य जिन्होने लाख श्लोक प्रमाणा घवल- टोक़ा रचा, और भी टीकार्ये रची । जब 
कभी तत्त्वका सूक्ष्म विवेचन करते-करते दो बातें सामने श्रा जाती हैं, किन्‍्ही श्राचार्योका यह 
मत्त है, किन्हीका यह मत है तो उनसे पुछते है कि फिर सत्य कोन है ? तो आचार्य जवाब 
देते है कि गोतम गणधरसे जाकर पूछो--इसमें हमे जीभ न हिल'ना चाहिए । कितने श्रद्धालु 
भाषा होते थे श्लौर उनकी कला देखो, जैसे सूत्र जी की टीका यह भ्रकलक देवने की, स्वामी 
विद्यानन्दने की । आचार्य समन्तभद्बते भी को, मगर आज वह प्र्त नही है--गब्रहस्तिभहा- 
, भाष्य; तो टीका करते-करते सूचरमे कोई शब्द प्रगर झश्नर्थक जंच रहा तो टोकाकार प्राचारयों 
ने भ्रनर्थक घोषणा नही की, किन्तु उन्होंने सोचा कि ये शब्द सार्थक कैसे बनें ? बह बात 
उन्होने टीकामे लायी । जो श्रद्धाहीन है वे पार नहीं हो सकतें | 'ज सक्‍कइ त॑ कीरइ, ज थ 
रण सक्‍्केइ त च सहृहरा । देखो जितनी शक्ति हो-सो करो औ्रोर न शक्ति हो तो मत क रो, 
-मगर श्रद्धा रहेगी तो नियमसे झ्रजर अमर पद पावोगे, और श्रद्धामे क्या सीधी श्रद्धा यही कि 
बस मैं केवल ज्ञानमात्र हू । इसमे क्‍या टोटा, क्‍या विवाद , और क्या सद्देह ? इतना ही तो 
बोध होता है पशुग्रोके जो सम्यग्हृष्टि बन जाते है | क्या वे कोई ७ तत्च . पदार्थोकों जानते 
है ? ये गाय, बल, भेंस, भेड, बकरा, बन्दर, नेवला प्रादिक इनमे,से जो भी सम्यग्हष्टि बन 
गए तो बया उन्होने सीखा था आ्ाश्चच, बंध, सम्वर,:निजेरा श्रादिक ? वे-इन्हे जानते हैं 
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वया ? भरे एकके जाननेसे सब भावभासना हो जाती है। सीधा उनका प्रनुभव है कि मैं 
ज्ञानमात्र हु । तो जिसको इस दुलंभ मानव जीवनमे यह प्रोकीक्षा हुई हो, श्रपने श्रापपर 
फेंरुणा हुई हो कि मेरेकी प्रयोजन नहीं इन बाहरी 'चीजोसे | पुत्र, मित्र, स्त्री, कुटुम्ब, घन- 
दोलत शभ्रादिक इनमे फसकर मैं क्या करू ? ये तो प्रकट श्रसार हैं, बाहरी पदार्थ हैं। मुभे 
तो श्रपने उद्धारका काम करना चाहिए । ऐसा भाव बना हो तो उल्कनकी जरा भी बात 
नही है । एकदम सब ख्याल छोडकर भीतर देखें कि मैं ज्ञानप्रंकाश मात्र हू | मैं ग्रन्य स्वरूंपे 
नही हू | इतनी सी हृष्टि बने तो उद्धारका रास्ता बनेगा । कभी इस बातके लिए न घबंडार्ये 
कि मैंने तो व्याकरण नही पढ़ा! | भ्रब मेरा कंसे उद्धार हो ? श्ररे उद्धार तो एक प्रनस्तत्त्वकी 
दृष्टिसे है । तो सुगम तो है यह स्वभावदंशंत, विच्तु उसके लिए पहला तपरंचरणे यह है कि 
बाहरी पदार्थीमि हम विश्वास मत बनायें, यह पहला नियन्नण है। यदि अपने स्वभावको 
प्रनुभव चाहिए तो यह पहला संयमत है कि जगतके इन बाहरी पदार्थॉमे विश्वास मते बनवें, 
ये रम्य नही हैं ये विश्वासके योग्य भी नही है । 

(११८) प्रसार तत्त्वोसे हटकर सार सहजभांवके दर्शेनर्मे घ्मंकी वृत्ति--एकका 
मिश्र बहुत भ्रधिक बोमार था तो शामको देखने गया एक मित्र तो कहा--भाई कंसी तबियत 
है? तो वह बहुँत धीरे-धीरेसे बोला--क्या बतायें मित्र, करवट भी नही बदली जाती, 
बिस्तरसे नहीं उठा जाता । बहुत नाजुक हो गया हु । खैर कुछ बात करके प्रपने घर गयी, 
फिर दूसरे दिन भी श्राया मित्रको देखने तो वहाँ देखा तो मित्र था नही, तो पूछता है स्त्रीसे 
कि वह मित्र कहाँ गया ? तो कहा कि वह तो दुनियासे चला गया (मायने गुजर गया) तो 
वह मित्र कूमलाकर बोला--"भरे कल तक तो कहता था कि बिस्तरसे उठा जाता नहीं, 
झौर झ्राज दुनियासे भो चल देनेकी ताकत झा गई । तो भाई यहाँ किसका विश्वांस करें ! 
सत्र घोखा है । विश्वासके योग्य है तो बस देव, शास्त्र, गुरु, बाकी भ्रीर कोई विश्वास योग्य 
नही है, क्योकि ये प्रात्महितमे बाह्य साधनभूत है ना । किन्तु लोकमे यहांसे तो कोई विश्वास 
की बात न मिलेगी | जितना हमारे मोहका सम्बंध है, रागका सबंध है, जिस जिंससे, कुटुस्ब 
से, मित्रसे, किसीसे, वहांसे घोखा है, पर उसमे भी देखो दो प्रकारके नाते होते है--एक घा. 
मिक नाता भौर एक रिस्तेदारका नाता या कुटुम्बका नातो श्राप समझो कि धर्म कितनी एक 
प्रनुषम विभूति है कि चाहे प्रौर नाते टूट जाये पर घामिक नाता सही रहता है । श्रयने 
प्रनुभवसे सोच लो । श्रभी घरमे कोई क्षोभ, उपद्रव श्रा जायें आर्पके घरमे और उसी समर्य 
मंदिरपर या देवपर या शास्त्रपर या गृुरुपर कोई उपद्रव झा जाय तो प्राप देखते ही है कि . 
घरकी परवाह छोडकेर भाप वहाँ एंकर्त्रित हो बायेंगे | घर्मका नाता बडा है यां घरका । जो 


पहजानण्द वस्तु तथ्य अ्वचने ११६ 


बिवेकों है उनकी बात-कह रहे हैं ।. नाता घर्मफा बडा होता है। धमकी प्रभावनाके लिए, 
धर्मकी परम्परा बनानेके लिए तन जाय, मत जाय, घन जाय, वचन जाय, ऐसी 
कुर्बानी अनेकोने की । तो श्राप यह बतलाप्रो कि घर्मका नाता बड़ा है य। घरके बच्चोक्रा 
या मिन्नोक्रा या प्रलोभनके नाते बड़े कहलाते हैं। धर्म ही एक ऐसा तत्त्व है जिसके प्रसादसे 
जोवोका जगतसे उद्धार हो सकता है। तो वह घम्म क्या है ? इस कमसे, इप्त नोकमंसे, ओर 
इस विकल्पसे अपने स्वरूपको निराला समझना मह है मूलधर्म और इस धर्मकी प्रप्तिके 
लिए ही है हमारा व्यवहारधमे। क्योकि ब्यवहारधर्म न करें और व्यसतोमे लगे रहे तो हम 
इस मूलघममंके पानेके हुकदार हो सकते क्‍या ? तो यह प्रन्त. आत्मभर्मको पानेके लिए हमको 
प्रपना व्यवहार सही रखना होगा ओर श्रागेके जीवोका कल्याण हो, करोड़ो सतान होगी 
अभी तो पंचमकाल ग्रभी बहुत दिनी तक चंकगा। उनका अक्ल्याग न हो इसलिए धर्मकी 
शुद्ध स्वच्छ परम्परा रखनेका हढ़ सकल्‍य हो ऐसा जिसका भाव है वह अपने आपके अ्रन्तः 
स्वरूपके अनुभवका पात्र हो सकता है। तो यहाँ कम नोकम भौर तथाविधानुभव इनसे 
निराला अपने स्वरूपका परिचय करता श्रपना कतेंव्य है। 


अलार्म. (१ मिल आीु 


(२५४) 

(११६९) भावकनिमित्त, विषयभृत-निमित्त तथा भाव्यका विश्लेषण--श्राज विषय 

. चलेगा भावक निमित्त श्र विषयश्रुत निमित्तका । भावक॒का क्‍या अर्थ है ? यह बना है भू 
घातुमे और भू घातुकरा क्‍या ग्रर्थ होता ? जैसे भू धातुके लट लक्कारके प्रथम पुरुषका एक- 
वचन है भवति । भवतिका अर्थ होना होता है प्रोर होते हुएको जो प्रेरणा करे सो चलाने 
जैसे चलने चलाने वाला, होने, वाला, हुआने वाला चलते हुगे को जो प्रेरणा करे सो चलाने 
; घाला, होते हुए को जो प्रेरित करे सो हुवाने वाला+ तो होनेकी जो प्रेरणा दे उसे कहते है 
भावक । सो भावक बया है ? कर्मविपाक । कैसा है वह भावक ? समयसारमे ही बताया है- 
'फलदान सामर्थ्य॑तया प्रादुर्भूय, भव! याने फलदानमें स्लामथ्यंरूपसे होकर जो हो उसे कहते 
हैं भोवक याने जो कर्म उदयमे आते है वे फल देनेमे समर्थ हैं, और फिर वे उस प्रकारसे 
अपना विकरालरूप रखें इसीको कहते है भावक निमित्त । जैसे घडा हो रहा है श्रौर घढ़ेका 
भावक निमित्त है कुम्हार । उस उस प्रकारसे, निर्माणके गनुरूप अपनी चेष्टा कर रहा है, 
- वह प्रेरणा जैसी ही तो लगती । व्यवहारमे उम्तसे श्रधिक प्रेरणा वाली बात) और कौन लेंगे। 
भिष्टीफो पीला जा रहा है, चिपटाया जा रहा है, सिम॒टाया जा रहा है, दोनो हाथोसे उसके 
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भीत कोर बनाये जा रहे है तो वह क्रुम्हार हुप्ना जैसे भावक । देखिये--यद्यपि एक द्रव्यका 
दूसरे द्रव्यमे कुछ प्रवेश नहीं होता, न द्रव्य, न ज्षेत्र, न फाल, न भाव, फिर भी कैत्ा विषम 
कार्य होनेका योग है कि निमित्त सन्तिघान पाकर उपादान श्रपनेमे प्रभाव वाला होता है। 
तो जो बना सो भाव्य और जो निमित्त है सो भावक् | भावक झौर भाव्य ये समयसारके दो 
शब्द हैं, भावक उस कहते हैं जो फलदान देनेमे समर्थ होकर उपाय है ऐसा कमंविपाक। 
श्रौर भाव्य कहते है कमदियका निर्मित्त पाकर होने वाले जीवकी परिणति । भाग्य है जीव 
श्रोर भावक है कर्म । उस समय जब कि भावक कमविपाक उदयागत हुप्रा उस समय इस 
जीवके ज्ञानका तिरस्कार हो गया और इन विषयभूत पदार्थोमि उपयोग जोड डाला । यो बन 
गया व्यक्त विकार | 
भावक निमित्त, विषयभुत निमित्ता, व्यक्त विकार, श्रव्यक्त विकार श्रादिके परिचय 
से प्राप्त शिक्षा-- यहाँ सममनेकी कई बातें हैं--एक तो यह कि भावक करमंमे कोई उपयोग 
नही जोड पाता । विकार जुड सकता है कभी तो ज्ञात पदार्थोमि । जो जाना हो नही जा 
रहा, उसमे उपयोग कैसे जुडे ? किन्तु ह शंका न करना कि उपयोग न जोडें तो निमित्त 
कैसे बनेगा ? अ्रजीव श्र श्रजीवमे कौन उपयोग जोब्ता है ही नही उपयोग, फिर वहां कंसे 
निमित्त नैमित्तिक कार्य होता ? उपयोग जोडा जाता है विषयभूत पदार्थमि । ज॑नशिद्धातमे 
कोई प्रवेश कर रहा हो और उसे थोडा यह समभमे श्रा गया कि ये बाहरी पदार्थ इनमें 
उपयोग जोडे तो निमित्त होते तो उससे यह रटन न लगाना चाहिए कि समस्त निमित्त ऐसे 
ही होते कि उनमे उपयोग जोडे तो निमित्त है। उपयोग दो तरहके हैं--जीवविकारमे एक 
तो भ्रतरग निमित्त प्रौर दूसरा बहिरग निमित्त श्रौर श्रन्य बातोमे निमित्त दो प्रकारके होते 
ही नही है एक बात । दूसरी बात समयसारके श्रनेक प्रकरणोमे ग्रात्मस्वभाववी दृष्टि कराने 
के लिए निमित्तन॑मित्तिक भाव समझाया भ्रधिक गया है । जैसे ग्रजीवाधिकार में ही खूब 
बताया कि ये राग्रादिक वर्णादिक गुणस्थानपर्यन्त भाव पोद्गलिक हैं, क्योकि पुदुण्ल कर्मसे 
निष्पन्न हैं । प्रयोजन यह है कि इन परभावोसे दृष्टि हटाकर अपने स्वभात्रकी दृष्टि करना । 
घरमे या मित्रमडलीमे जो कुछ लोग हैं, जिनका परस्परमे विश्वास है कि ये मेरे अहितका 
काम न करंगे तो उनके प्रति ऐसी ही दृष्टि रहतो है। ऐसे ही श्रागमके समस्त वाक्योमे यह 
विश्वास बसा है ज्ञानीको कि श्रागमवाक्य कोई भी मिथ्या नहीं होता । तो जहाँ वस्तुस्वात- 
न्यका वर्णन है वहां भी स्वभावहृष्टिको शिक्षा लेना और जहाँ निमित्तन॑मित्तिक भावका वर्णन 
है वहाँ तो बहुत हो सुगम रीतिसे स्वभावदर्शनके लिए उमंग बढती है | ये रागादिक भाव 
न॑मित्तिक हैं, परभाव हैं, पौदूगलिक हैं, उनसे मेरा क्या वास्ता ? इनसे हटें, भ्रपने स्वभाव 
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ग्रभिमुख हो, जैसे एक घमंप्रसंग या मनुष्यमव या शासन समागम ध्मप्रसंग पाया किसलिए 
कि अ्रपने स्वभावकी परख कर ली जाय और स्वभावके श्रभिमुख होकर श्रपनेको कृतार्थ कर 
लिया जाय, और अगर चर्चा वार्ता विवाद आरादिके प्रसंग रख लिए जायें तो अपने हृदयसे 
पूछी कि क्‍या कुछ कल्याणमार्गमे लग रहे हो ? झरे हितमागें मिलेगा तो स्वभावकी हृष्टिमे 
मिलेगा । उस दृष्टिको ग्राप्र प्रत्येक वचनोमे पा सकते है । एक बालक भी कुछ जैनधर्मकी 
बात कह रहा हो, बारह भावनाग्रोके दोहे पढ़ रहा हो तो उसे सुनकर भी आप शअ्रपने स्व- 
भावदृष्टिके लिए उमग बना सकते है। तब ऐसा समाधान बचावें कि हमको श्रागम वचनोमे 
विवाद नही करना है, किन्तु समस्त वचनोसे स्वभावदृष्टिको उमग लाना है । 
(१२१) अतुयोगोमे वर्णित कथनोंसे स्वभावके दर्शनकी शिक्षाका ग्रहएा--प्रथम तु- 
योगमे पुण्य पापके फल बताये गए सस्तारमे परिभ्रमण बताया गया | उस कथाको सुनकर 
'भी यह जानकर कि ऐसा करनेमे ग्रात्माका क्या हित है ? इससे विरक्त हो ओर श्रपने स्व- 
भावके अभिमुख हो । जहाँ चर्चा झ्राये करणानुणोगकी कुछ भी, लोकका वरुन श्राये तो वहां 
शिक्षा मिलती है कि श्ररे इस स्त्रभावकी दृष्टिके बिना [_हो तो ३४३ घनराजू प्रमाण लोकमे 
अमण किया । जहाँ वर्शान आया कि ऐसे ऐसे जीवोके देहकी ग्रवगाहना है मच्छ वर्गरह, 
श्रौर वह चर्चा क्‍या ? रोज रोज ही तो देखते है, सडकपर सुप्नर फिर रहे, उनका सारा 
शरीर कीचड व मलसे लथपणथ है, लोग उन्हे देख देखकर छिः छिः करते, कैसी उन सुप्ररो 
की दयतीय दशा है । तो उसको देखकर भी स्वभावदृष्टिकी शिक्षा लें कि एक अपने आत्माके 
अतस्तत्त्वके परिचय बिना ऐसी ऐसी खोटी दुर्गंतियोमि इस जीवकों जन्म लेना पढ़ता है। 
तो अ्रपने हितकी शिक्षा हम सब जगहसे पा सकते हैं। यहाँ झ्पने हिंतकी शिक्षा लें, भ्रपना 
काम बनायें ग्रौर श्रपनेमे तृत्त होवे । प्रसग चल रहा है भावक और भाव्यका। भावक है 
कर्म श्रौर भाव्य है जीव विकार अथवा विकार परिणत गओभआरात्मा | यह क्‍या है ? यह सब 
निमित्तन॑मित्तिक योगका ही कथन है, उसमे स्वभावकी हृष्टि सुरक्षित है। श्रपने आपमे विकार 
रूप नहपरिणमता ऐसा शब्द दिया है समयसारमे--जह कलिहमणी सुद्धो ण सय 
परिणमइ्ट रागमादोहि । रगिज्जवि शभ्रण्णेहि सो रत्तादीहि दोसेहि ।? भ्रब यहाँ दृश्टान्तपूर्वक 
समभिये--जेसे स्फटिक प।षाण स्वयकों परिणमनस्वभाव वाला है मगर सागादिक खझूपप्ते 
परिणमनेके स्वभाव बाला नही । अ्रनुभवसे सोच लो, युक्तिसे सोच लो, स्फटिक पाषाण स्वय 
में तो परिणमन स्वभाव रखता हो है, क्योकि द्रव्य है । द्रव्यत्व गगका काम न हो तो द्रव्य 
कंसे ? पर विकार परिणमनका स्वभाव नही रखता, इस कारण बह स्वयंके द्वारा लालिमा 
अआदिक रूप नही परिणमता, किन्तु जो स्वयं लाल हैं ऐसे पदार्थका सन्निधान पाकर यह 
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स्फटिक्र लाल पीले ग्रादिक रूपसे परिणमता है। तो समयसारमे तो और भी कठिन शब्द 
दिया कि पररंद्रव्यके द्वारा ही रागादिक रूपसे परिणाम जाता है| सब जगह मूड और दृष्टि 
देखना । जब किसीको ठंडका रोग बढ जाता है तो दबा कौन मी दी जाती है ? “ गर्म, श्रौर 
जब किसीको गर्मीका रोग बढ जाता है तो दवा कोनसी दी जाती है ?' ' ठडी । भगर कोई 
वेद्य इससे उल्टा काम करे तब तो न जाने कितने ही रोगियोको मार डाघे। तो श्रपनी दृष्टि 
प्रपना विवेक तो सदा सही रहता चाहिए । श्राचायं सतोका विवेक, बडा भ्रदृभुत होता है । 
तो प्रयोजन यह है कि प्रापको स्वभावहष्टिकी शिक्षा लेना है, वह लें, स्वेत्र मिल जायगी । 
प्रपने को कला चाहिए ओर प्रपने को शुद्ध भावना चाहिए। तो श्रब होता क्‍या है, ? इस 
प्रज्ञानो जीवमे किभावक्र एक स्वतन्र पदार्थ है और स्वय अलग पदार्थ है,' कितु इन दोनो 
में एकस्व॒का झनुभव करता है ग्ज्ञानी, पर विवेकी नही कर पाता कि यह विकार भेरा 
स्वरूप नही, वह विकारोको श्रथना स्वरूप मानता है, श्रौर विषयभूतमें उपयोग जोड जोड़ 
कर ग्पने विक्रारोकोी व्यक्त करता है। तीन चोौजें हैं यहाँ भावक, भाग्य और विषयभूत 
पदार्थ । ये तीनो ही स्वतत्र हैं। एकका किप्ती दूसरेमे प्रवेश नहीं, फिर भी यह जगत, विषम 
जगत दो रूपोमे निमित्त बनता है, इसे कहिये विरुद्धाविरुद्ध कार्य हेतु । न्‍ 
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(१२२) भावककी वास्तविक निमित्तरुपता व झाश्नयभुतकी उपचरित निमित्तरूपता-- 
यहां दो बातें बताई गई हैं भ्राव्यका भावक कर्मविपाक श्रौर उस शसंग्रमे विषयभूत पदाय्थ हूँ 
ये जगतकी सभी ज्ीजें जो उपचरित निमित्त है, आरोपित हैं निमित्त । इन आरोपित निमित्तो 
में उपयोग दें तो ये निमित्त कहलाते । तो झब इन दो का भ्रन्तर देखो भावक निमित्त और 
प्राअयभूत निमित्त +। भावक निमित्त तो वास्तविक निमित्त है, भ्रन्वय व्यतिरेकी निमित्त है 
कि जिसके होनेपर ही विकार हो, जिसके न होनेपर विकार न हो । यहाँ उपचारकी बात 
नही चलती, क्रिन्तु जो विषयभृत पदार्थे हैं वे उपचरित निमित्त हैं। उनमे उपयोग्र जोड़े तो 
निमित्त हैं, उपयोग न जोडे तो कुछ नही है। सारा जगत पडा है, जिसे जश्ञानबल हो गया, 
उसे कुछ भी नही । कोई पुरुष मर गया वो घरके लोग रोते है, ओर साधुजन उसके लिए 
कुछ पछतावा करते है । घरके लोग क्यो रोते ? उनको उस प्रकारकी कषाय है, उस प्रकार 
का मोह परिणाम है, भोर साधुजन क्यो विबेक करते ? ऐसा दुलंम नरजीबन प्राया कि विं- 
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षय कषायोंमें हो गवा दिया, प्रात्महित कुछ न कर सके। उनके उन कषायोंका क्षयोपशम है, 
तो अ्रंतरंग निमित्तके भेदसे ही तो दो प्रकारके भाव हैं। कोई बहिरग निर्मित्तकी झ्लोरसे नि- 
णंय करे तो ने बनेगा | पुरुष तो एक ही है यदि वह मोहका निमित्त है तो सबका मोह होना 
साहिए प्रौर यदि वह विवेकका निमित्त है तो सबको विवेक होना चाहिए। तो उपचरित 
निमित्त, आरोपित निमित्त जिसको श्राश्नय हुआ जिसमे विचार बनाया, वह हो गया श्रारोपित 
निमित्त । तो भावक कर्म तो है निमित्त, झौर प्राश्रयभूत विषयभूत पदाथे है उपचरित नि- 
मित्त । भावक निमित्त वास्तविक निमित्त है यह बात इस ध्यानसे भी समझता कि ऐसा माने 
बिना ये श्रागमके सारे शास्त्र मिथ्या हो जायेंगे । कितना वर्णन है कर्मकाण्डका । कर्मकाण्डका 
इतना वर्णन है श्राचायकि कि भ्राधेसे ज्यांदह भ्रागम कर्मकाण्डमे भरा, घवल, महा घवल, जय 
धदल कंसी-कंसी युक्तियोसे भरे, कैसी उसमे विभक्ति बताया, प्रविभक्ति बताया, प्रव वह 
प्रध्ययन समाप्त होता जा रहा है, पर जितने विद्वान हुए ठोस विद्वान, पुराने विद्वान, भ्र 
प्रजकल नही दिख रहे, कितने परमागमका बोध था श्र साथ हो निर्मलता भी, शान्ति 
भी, समता भी, सब तरहका बोध, तो श्राप यो सममो कि देखो निमित्त नैमित्तिक भाषके 
परिचयसे हमे शिक्षा क्यो लेना है, बम यह निर्णाय बना लें। हटनेकी शिक्षा लेना है । हटकर 
निवृत्त हो, उससे विमुख हों, उनका श्राश्रय मत करें, स्वभावका भश्राश्रय करें | 

( ११३ ) विधिनिषेधसे उपलब्ध सस्मार्गपर विधि रिषेधके पझ्वगससे गसन---देखो 
भेया ! निमित्त नेमित्तिक भावका परिचय है प्रतिषेघके लिए और उपादानमे ध्वभावक्ता परि- 
'चेय है विधिके लिए | शब्दोका झंगडा प्राय” सभी सम्प्रदायोगे बनता है। थष्टसहस्री प्रन्यमे 
चौथी कारिका का जो विस्तृत वर्णन है उसमे विधि नियोग और प्रेरणा वेद वाक्योके तीन- 
तीन प्र किए गए । उन तोन अ्रथोके प्राग्रहमे वहाँ ही तीन मतब्य बन गए-एक बना ब्रह्म 
वाद, एक बचा भट्टीय श्रौर एक बना प्रभाकरीय । तो वहाँ तो इतनी गुजाइस है, मगर जैन- 
शासनमे एव्दोमे इतनी गृजाइस नही है कि कई प्रथ किए जा सकें । यहाँ तो नय दृष्टिकी 
विविधतासे भ्रनेक अ्रथ हैं, प्रयय. शब्द द्वारा घनेक अर्थ नही | तो उन नयोसे हमको अपने हित 
का मार्ग हूढना है। कही नथोक्री चचमि नही श्रटक जाना है, इससे पार होकर एक स्वभांद 
दृश्कि लिए बढना है, उसमे बढ़ो | तो यहां भावक तो है निमित्त कारण पर विपयश्चृत हैं 
उपचरित निमित्त । भावकका सन्निधान प्राकर जीव जब विकार रूप होता है तो कैमे होत। 
है व्यक्त, इन याहरी पद्ार्थोपे दृष्टि देते हैं, सबसे बडी भारी विपदा हैं जीवपर प्रज्ञानकी | 
केसा ग्रज्ञान * कैसा मन, जिसको प्रकट सभो जड़ वेभवोमि इतनी अ्रसत्तिः है बि चित्तम वही 
रहता है, उसका बोध बना रहुता है, प्रौर फिर पुत्र मित्र स्‍त्री आदिक पर जीवोमें दितने 
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श्रासक्ति होती है। उसकी समभमे यह रहता है कि यह ही सर्वस्व है प्लोर इसीसे हम सुर- 
क्षित है श्लोर इसीसे हम बडे कहलाते हैं, भन्छे कहलाते हैं, ऐसा बोध जिनके है उनपर कित्तनी 
बडी शआ्रापत्ति है । बाहरी बात श्रापत्ति नही कहलाती, किन्तु अ्रपनेपर श्रज्ञान थुपा हो तो वह 
है आपत्ति । जहां स्वपरका भेद न ही सके ब्रह्मा घेये कैसे बनेगा ? मैं सबसे निराला भ्रमृत्त 
जञानमात्र हु। मेरी कहां प्ररक्षा है ? मुझभमे किसका श्रवेश है ? शस्त्रसे कटे नही, पानीसे गले 
नह), आगसे जले नही, हवासे उडे नही, पकडनेसे पकड़ा ने जाय | इस ज्ञानमात्र अ्रतस्तत्त्वपर 
वया अ्पत्त श्राती है परपदार्थसे, किन्तु स्वय भीतरमे श्रज्ञान बसा हो तो यह ही तो विपदा 
हं। 

(१२४) सस्पर्क और उपयोगयोजनमे श्रन्तर--ये जो दो प्रकारके निमित्त है भावक 
य।ने पुदृगल कर्म श्रोर विषयभूत याने ससारके दिखने वाले पदार्थ । किनमे यह जीव उपयोग 
जोडता है विषयभूत पदार्थोमि श्रीर यो यह अपने श्रापमें विकारोको व्यक्त करता है, तो यह 
हुआ भावक भाव्यका सकर | मिल गए, श्रहो--जैसे वेमेल जोंड हो जाय तो जीवन भर 
खटखट रहती कि नही, ऐसे ही बेमेल जोड है जीवका श्ौर कर्मका । तो संदा खटखट रहेगी 
कि नहीं। कर्म है, श्रचेतन, जीव है चेतन । कर्म है दु खकां हेतुभुत्त श्र जीव 
है श्रानन्‍्दस्वरूप भर इसकी बना दी गई जोडी, कोन ने बनाया ? प्रनादिसे बन रही । 
तो इसमे यह जीव भी नच रहा और कम भी मगर कर्म तो है ऐसा श्रचेतव कि उनको कुछ 
परवाह ही नही भ्रौर जीव है चेतन सो बस सारी बिडम्बना जीवपर पड रही है । क्यो नही 
उमग ग्राती कि प्रनन्त भव तो ब्रिता डाला इन बाह्य निमित्तोके प्रसगमे भ्रव एक भव ऐसा 
ही सही, किसीका ख्याल नही करना, श्रोर भ्रात्मस्वभावकों दृष्टि रखना है, उन अनन्तभवोमे 
अगर उनकी तरह एक भव जो न लगे तो कोई कमी पडी जाती है क्या ? उन श्रनन्तमे से 
समभो एक कम रहां तो कुछ कमी शा गई क्या ? क्यो नहीं उमय होती कि यह भव तो 
मैं घ्मंसराधघनामे ही लगाऊेगा । इसके भ्रतिरिक्त भ्रन्‍्य कुछ प्रयोजन नही । प्रब यहाँ देखिये 
इस जीव ने श्रालम्बन किसका लिया ? इन बाहरो पदार्थोका | श्रगर कर्मोदय हुप्रा त्तव यह 
ज्ञान तिरस्कृत हो गया । इसको कौन बचाये ? अब उस समय यह विवेक है कि इस उप- 
चरित निमित्तमे उपयोग न जोडे तो विजय है श्रौर इस उपचरित निमित्तमे उपयोग जोडें तो 
हार है । फिर भी वस्तु विधि देखिये कि कर्म अज्ञात है, उनमे उपयोग जोडनेरूप आालम्बन 
नही, किन्तु सम्पर्क रूप झ्लालम्बन है। उपयोग जोडनेका आलम्बन श्रौर भ्रर्थ रखता श्रोर 
प्रतिफलनका सम्पर्कहूप आालम्बनका अन्य भाव है, यह बनता है श्रजीव प्रजीवमे ज॑से प्राक्ृ- 
तिक इसी प्रकार यहाँ भी बनता है यह उपयोग जोडे बिना वस्तुविधिके श्रचुसार । तो वहां 
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यह श्रनिवारित है कर्मंविपाकका प्रततिफलन है और उस प्रतिफलनमे आश्रात्म तिरस्कार है, इस 
प्रकार जो भ्रन्तः सम्पकं है ऐसा भ्रालम्बन है पर उपयोग जोडनेहप आलम्बन होगा तो इच 
बाहरी उपचंरित निर्ित्तोमे ही होगा । 

(१२५) आश्रयभृुत भ्रर्थमे प्रर्थात नोकर्ससें उपयोस न जोड़नेसे विजयकी संभवता-- 
हम इन कर्मोको क्‍या करेंगे ? जैसे कहते है ना 'मोह महा रिपु जोर” श्रच्छा इन ग्रष्टकर्मोंका 
जरा ध्वस करो । इन कर्मोको कंसे बिगाडोगे ? ओ्रौर कर्मोको कैसे जीतोगे ? कोई उपाय तो 
बताग्रो । भ्ररे उनका जीतना यह ही है कि कर्मोदयके सहायक नोकम कहलाते हैं । ये विषय 
भूत पदार्थ हैं । ज्ञानबलसे इनमे उपयोग न जोड़ें, कमंका पराजय होने लगेगा । तो जो करने 
को बात है वहाँ तो करें नही श्रौर केवल बातोमे ही हम भ्रपना समय लगाये तो इसमे 
अनन्त भवोकी तरह यह भी भव जायगा । कर उपयोग । इस उपचार निममित्तका सहारा 
मत्त लें। इनमे उपयोग मत्त जोड़ें श्रोर श्रपने स्वभावके अभिमुख बने, यह तपश्चरण करते 
तो रहो, यह परिणमन होने तो दो । भव-भवके वबँछे हुए कर्म निर्जीर्ण हो जायेंगे । तो भ्रब 
देखो विकार दो जगह आया, जैसे लाल पीले कपडेका सामना पाकर दर्पंणका प्रतिबिम्ब हुभा 
तो लाल पीला दो जगह प्राया दरपंणमे और कपड़ेसे त्तो कपड़ेका लाल पीला कपडेभे और 
दपेणका लाल पीला दपंणामे लेकिन दर्पंणका लाल पीला दर्पणके स्वभावसे नहीं उठा लाल 
पीले, परद्रव्यका सन्निघान पाकर दर्पणमे भ्राया, दोनो जगह बात स्वतत्र है। दर्पणके प्रति- 
बिम्बको व्याप्य व्यापक बनकर लाल पीला पदाथंने नही किया, फिर भी दर्पणके स्वभावसे 
वह प्रतिबिम्ब उठा नही, इन दोनोमे कोई एक बात न माने तो व्यवस्था नहीं बनती। 
स्वभाव भक्ति, श्ररे भला जब लोकमे भी किसीके प्रति भक्ति हो किसीके प्रति प्रीति हो तो 
उसके भझवगुरा नही दिखते, गुण हो दिखते । माँ को अ्रपने बच्चेमें गुण ही दिखते, श्रवगुरा 
नही । बहुत ही ऐबी हो जाय तो उसकी बात भलग है । मगर साधारणतया माँ बच्चेके गण 
ही देखेगी, श्रवगुण नही । तो ऐसे ही जिसे श्रात्माके स्वभावकोी, सहज परमात्मतत्त्वकी रुचि 
हुई है तो वह प्रशुद्धता नही देखना चाहता । 

(१२६) ज्ञानदचिक संत्तोंकी श्रविकार स्वभाव देखनेकी धुन--यदि ऐसा एकान्त 
है कि अपनी योग्यतासे भ्रपने समयभे विकार कर जांता है जीव, निमित्तकी कुछ बात नही, 
तो यह अपने मे भ्रवगुण देखेगा । ज्ञानी तो उसे ऐसा शुद्ध देखता जैसे समयसारमे बर्णन 
किया कि जीवके रागादिक भाव पीदगलिक है, जीवके नहीं हैं, जैसे बच्चको खोटी श्रादत 
लग जाय किसी लडके के संगसे श्रौर कोई शिकायत करे कि तुम्हारा बच्चा तो कुसगमे आा 
गया तो वह बहुचा है कि नही, हमारे बच्चेमे खोटो भादत नही है, वह आदत तो पड़ोसी 
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बच्चेकी लग गई है। तो एक मा अपने बच्चेको निर्दोष-देखती है, -क्योकि वात्सल्य है ना ? 
यह ही प्रयोग विया है समयसारके भ्रजीवाधिकारमे और कतृ कर्माधिकारने । यह जीव, अ्र« 
क्ता है कमका भी और विकारका भी, तब फिर कंसा है ? विशुद्ध चंतन्यमात्र । जब कभी 
ऐसा विशुद्ध ज्ञानस्वरूप ज्ञायकभाव श्रपने श्रनुभवमे आये तो समझो कि हमारा वह क्षणा 
धन्य है श्रौर हमारा कल्याण हुआ, सम्यक्त्वका ग्रभ्युदय हुआ, अब स्वच्छता झायी । विपरीत 
अभिप्रायका विच्छेद हुआ । यह है नयकी बात्‌ । तो ऐसे ज्ञात्नानुभूतिकी उमग रखनेकी घुन, 
रखे तो आपको सबंत्र हितका पथ मिलेगा । हाँ तो यहाँ क्या सममना है कि जिस,समय 
मेरा इन बाह्य पदार्थैमि विकार नहीं जुड रहा उस समय वह मुभमे -अव्यक्त विकार बराबर 
चल रहें । क्योकि भावक कर्मोदयके विपाककी विधि ऐसी है, लेकिन वह ग्रव्यक्त विकार भी 
मेरा स्वरूप नही । श्रोर इन विषयभूत पदार्थमि उपणेग जोडकर जो में, श्रपनेमे व्यक्त विकार 
करता हु यह मेरा स्वरूप नही | मैं तो समस्त विकारोसे विविक्त स्वभावत केवल ज्ितृप्रति 
भास मात्र है । कभी सहज जगता । स्वयपर बीती हुई बात है । कोई घटना ऐसी हो रही है 
कि कुछ बरस रही है श्रापत्तियां अपने ऊपर और यह भीतर ही बहुत हृढ मन करके भीतर ही 
भीतर पअ्रपनी प्रगति भी कर रहा है। देखो स्वप्त श्राये ऐसा कि मेरे ऊपर रेलगाडी निकल रही 
है, तो स्वप्नमे ऐसा हो तो हढ मन कर लेते कि निकल जाने दो गाडी । निकल जायगी गाडी 
हम सुरक्षित रहेगे। ऐसे ही बहुत अतरबंल करके यह ज्ञानी अपनेमे अनुभव, करता है-कि. बीतने, 


दो विकार, आ रहे हैं भ्राने दरों, जा रहे हैं जाने दो | मैं तो भीतर एक विशुद्ध -चित्प्रतिभास 
मात्र हु, एसा बल, ऐसी घुन कि वह विकारसे विविक्त ही श्रपनेको अनुभव करता है । 
| है! पे ४990 0३७ ! । 3 


| | 


| मिल 3, (२७ ) है 

(१२७) बन्धनोपाधि निमित्त और ममताश्रय निमित्तका विश्लेषण--निमित्तोका 
प्रकार इन निबंधोमे बताया जा रहा है। मुलमे बातें दो है-- (१) अन्तरग निमित्त श्रौर 
(२) बहिरग निमित्त । उमीके ही प्रकारान्तर कहे जा रहे है। यहाँ बताया जा रहा है कि 
एक तो है बधनोपाधि निमित्त और दूसरा है ममताश्रय निमित्त । याने जो कर्म बॉधघे थे प्रोर 
उदयमे श्राये है वे कर्मंविपाक कर्म कहलाते हैं, बधनोपाधिमि वधनोपाधिके सन्निधानसे होता 
वया है यह बात निरखना है । जरा हशतमे देखो--ये शब्द कहे जा रहे हैं समयसारके---बध- 
नोंपाधि निमित्तसन्निधानेन प्रधावितानामस्वभावभावाना । जैसे दपंणके सामने कोई पदार्थ 
ग्राया तो दर्षशमे प्रतिबिम्बकी आनेमे कितनी देर लगती है? ऐसा लगता है कि मातों एक 
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दम दोइकर ही ये प्रतित्रिम्व श्रा गए । तो ऐसे ही बंबनोपाधि सस्तिधानसे एकदम प्रधावित 
हुए ये अध्वभावभाव है। इससे हुप्रा क्या कि आत्मामे जो स्वभावभाव है उसका तिरोधान हो 
गया । तब यह जीव अज्ञानस मोहित हो गया । श्रव इसे कुछ सूभता नही । जँस दर्पणमे प्रति« 
बिम्ब छा जाय तो दर्पणकी स्वच्छता तिरोभूत हो गई । श्ब वहाँ अन्य कुछ ज्ञेथय न बन सके- 
गा, प्रतिभास न कर सकेगा, ऐसे अज्ञानमे जीवकी दशा विकृत हो जाती है। देखो यदि नि- 
मित्त नैमित्तिक भाव न हों श्रोर स्व्य अपने श्रापकी ही योग्यतासे, परिणमनसे स्वप्रत्वयक 
होकर ही ये विकार भाव जगे तो इसकी समस्या यह होगी कि फिर ये मिर्टेंगे क॑पे ? जो 
नैमित्तिक है वे मिट सकते है और जो स्वष्रत्ययक् हैं वे मिट नही सकते । प्राचार्य सतोने 
नि्मित्तन॑मित्तिक भावका परिचय कराकर स्वभावकी रक्षा करायी है। समझो ज्ञानमे कि में 
चंतन्य स्वरूप अ्रविकार हू। स्वय एक स्वच्छ प्रतिभास मात्र हु । तो जब बंवनोपाधिका सन्नि- 
घान हो और यहाँ एकदम प्रस्वभावभाव प्रभावित हो, जञानस्वभावका तिरस्कार हो, तब 
पनज्ञानसे मोहित होकर यह जीव कहता है कि यह मेरा है। मकान भेरा है, घर मेरा है, पुद 
मिन्नादिक मेरे है, तो जिनमे मेरा है, मेरा है कह रह वह कहलाता ममताश्नय निमित्त । उनका 
श्रन्‍्वय व्यतिरेक नही है, श्लौर यहु बधन उपाधि कर्मोदय विपाक कहलापा अन्वय व्यतिरेकी 
निममितत । यहाँ यह बात सममभना कि ममताके झाश्रयभूतत पदार्थामि यह जीव उपयोग जोइता 
है. श्ौर बन्धनोपाधि तो दृश्य भी नहीं हो रहा । कहाँ है तरह कर्म ? उसमे उपयोग क्‍या 
जुडेगा ? वहाँ तो जैसे अ्जीव पअभ्रजीवमे निर्मित्त नेमित्तिक भाव है सो यह चल रहा है.। यह 
उपयोग जुडता है वहिरग निर्वित्त्तेम । जिसे कहते हैं ममताश्रय निमित्त । 

(१२८) भेदविज्ञानवलके द्वारा परभावसे हटकर स्वसावका श्राश्रय फरनेमें कल्पासा 
लाम--प्रव बया करना चाहिए कल्याणके लिए कि भेदविज्ञानके बलसे पश्रपने स्वरूपका 
परिचय करे तो इसका परिणाम क्‍या होगा कि बधनोपाधि शिथिल हो जायगी । कर्मोपर 
हृष्टि रखनेसे कम शिधिल नही होते, किन्तु अपने स्वभावका आश्रय करनेसे कर्म स्वय शिथिस 
हो जाते है । जैसे कमकी शझोरसे यह निर्मित नैमित्तिक भाव है कि कर्मविपाक हो तो विकार 
होते जीवमे । तो जीवबी गोरसे यह निमित्त नैमित्तिक भाव है हि जीव अपने स्वभावक्त 
प्राक्षत के तो कमंवन्चन शिथिल हो जाते है, निर्तनीणे हो जाते है, सौर जब ममता ही मि- 
मुंस हो गई, ममता हो ने रहयी तो फिर ये ग्राधपभत पदाव॑ वहिरण पदार्थ गे फिर सिभिन्त 
गूती फया हमे ४ हो नर्तगथ एड. उस » विभायवा प्राय उरे। झझपने शपर) स्िर्मझर 8-7 
हि शानमाष है। समदियाल बडा विचित्र होता है । कुछ जानदसकर, | 


४ .ह| 77 मरा 
पे हा साहा वआिगाए 
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उचित है, जया भनुचित है ? इसे भी भूलकर भ्रपनी कषायोका ही भाग्रह रखते है, यह है 
कमंविपाव की विचित्रता | देखो यहां यह ज्ञान हढ़ रखना कि जीव कभी पुद्गल रूप नही 
टोता और पुदूगल कभी जीवरूप नही होता । ऐसा स्वातत्य होनेपर भी यह निमित्त नैमि- 
त्तिक भाव विकारके प्रसगमे है ही, भ्रन्यधा विकार हो नही सकता । हमको तो स्वभावके 
ग्राश्नयकी शिक्षा लेनी है । वह शिक्षा मिलती है स्व परिचयोमे । निर्मित्त नैमित्तिक भावके 
परिचयमे वह शिक्षा मिलती है कि नैमित्तिक भाव मेरे कुछ नहीं, उनसे हटें और लगें, श्रपने 
ग्रापके सहज स्वभावके प्रवलोव नमे । तो हर विधियोमे हम स्वभावाश्रयकी शिक्षा प्राप्त करें । 


( रे८ ) 

(१२६) भ्रन्तरद्ध निमित्त व उपचरित निमित्तके वर्शांनका उपसंहार--प्रव यहाँ 
इस विषयका उपसहार किया जा रहा है, इसके बाद फिर नये नये विषय आ॥रायेंगे । जिस 
प्रकारसे इन निमित्तोका द्विविधपना बताया है उस सच्रका सारांश यह है कि वे है दो प्रकार 
के प्रतरगनिमित्त याने वास्तविक निमित्त और उपचरित निमित्त । देखो जब श्रजोव प्रजीव 
का प्रसंग हुआ तो वहाँ तो वास्तविक निमित्त भौर उपादान ये दो ही रहते हैं, पर चू कि 
जीव उपयोग स्वरूप है, ज्ञानवान है तो जीवमे विकार होनेके प्रसंगमे एक निमित्त प्रौर 
निकल बैठता है! उसे कह्ठते है उपचरित निमित्त याने जिन-जिन पदार्थोंका झ्राश्नय॑ करे 
तो विकार व्यक्त हो ऐसे इन पदार्थोका श्राश्रय करना यह है उपचरित निमित्तका सम्बन्ध । 
तो वास्तविक नमिमित्त तो है कर्ंका उदय श्रौर उपचरित निमित्त है ५ इन्द्रियाँ श्रौर मनके 
विषयभूत पदार्थ । इत्नना तो होता ही है कि जब पृव॑बद्ध कर्म उदयमे झाते हैं भौर वहाँ कर्म 
मे एक भयकर विड्रूप स्थिति बनती है तो वहाँ इस जीवके ज्ञानस्वभावका तिरस्कार तो 
टो ही जाता है । श्रन उस तिरस्कारके समय जीव क्या करें ? भीतरमे तो कुछ विवेक कर 
पाता नही, भीतर तो उसकी बुद्धि चलती नहीं, तो उस बुद्धिका परिपाक बाहरी पदार्थोको 
श्रोर होने लगता है | क्या करे यह उपयोग ? श्रहाना है कि गधासे न जीते तो कुम्हारीके 
कान मरोड दिये। घर घरमें भी ऐसा होता पतिसे न जीते तो लडकेके चार थप्पड़ मार 
डिये । होता ही है प्राय. दुबु द्वधिमि ऐसा । श्ररे जिस कर्मोदयका सन्निधान पाकर सारी विड- 
म्बरला बनी कि ज्ञानस्यभाव तिरस्कृत हो गया, भीतरमे श्रव कुछ बुद्धि बल नही चल रहा, _ 
- ऐसी जब रिथिति होती है तब कया करे यह जीव ? बाहरके इन विषयभूत उपचरित निमित्तो 
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में यह भ्रपना उपयोग जोडता है । शिक्षा हमफो ण्हाँ क्या: मिली कि देखो -छुम 
उपादान पूर्वक उपयोग क्या कर सकते हो ? बस दो प्रकारके पुरुषार्थ एक तो, वस्तु 
स्वभावकों निरख करके आत्मस्वभावकी भक्ति करता झौर दूसरे इन कषायोके आाश्रयभत्त 
बाहरी पदार्थोका ग्रालबन छोडकर श्रपनेकों शान्त, कृतार्थ करना । जो कुछ भी उपाय है वह 
है मोक्षमार्गमे प्रवेश करने का तो यही कि विभावोंका तो सहयोग छोड दें भ्रोर झात्मस्वरूप 
का आलम्बन- बनायें । तो यहा यह बात प्रायी ना कि निमित्तपने का उपचार कर्मविपाकपर 
नही होता, किन्तु मन शोर इन्द्रियके विषयभ्रूत पदार्थोपर निमित्तपनेका “उपचार होता है । 
जिनपर उपचार होता उनका बल नही समझा जाता । यहा तो हम अपनी कल्यनासे उनमे 
उपयोग जोडते है श्लोर श्रपने झ्रापमे वेदना उत्पन्न करते हैं। भैया | अन्तरंग निर्मित्त और 
उपचरिद्व निमित्तमे अन्तर तो समझता होगा अन्यथा कर्म श्रौर नोकम ऐसे दो शब्द क्यो,दिये 
श्राचायोने ? तो कला है, माद्दा है, कुशलता है तो अ्रपने आपमे श्रपने सहज स्वभावके परखने 
की ॥ पा 
(१३०) पराश्रय त्याग कर स्वाश्रय करतेमें ही श्रात्मलाभ --सहज स्वभावके परखने 
- की विधिर्या क्‍या हैं । तो किया तो प्रयत्त सभो दाशनिकोने कि हम उस परमब्रह्म चित्स्वभाव 
का परिचय करें श्रौर उप्तमे मग्न हो, लेकिन जो बीत रही है उसे तो सुल्कमावो -। वीत रहो 
नया हमपर बात ? बीत रही है बाह्य पदर्थोक्ा विषय बनाकर उनमे उलझनेकी बात । 
धर्म कहाँ है ? घर्म है--समता रखो, प्रपने ज्ञानस्वरूपका-भ्रादर करो, समता यहाँ है समता 
बाह्य विडम्बनामें नही, बाहरी पक्षमे नही, कषायके दुराग्रहमे नही । धर्म मिलेगा तो ग्रात्मा 
के सहज स्वभावके ग्रालम्बनमे मिलेगा । पक्ष दुराग्रह, भ्रधर्म, अन्याय, व्यसन इनकी ओ्रोर 
'हृंढ -श्रद्धान होनेमें कही घर्मं रखा है ? धर्म है एक श्रात्मस्वरूप, श्रात्मस्वभाव । वह 
कैसे प्रकट होगा ? बस वह दि० जैन श्राचार्य संत्तोकी देनके उपयोगसे प्रकट होगा। हम सतो 
का भ्राभार क्या मान सकते है, हम उनको को हुई कृपाका क्‍या बदला चुका सकते हैं ? कुछ 
समर्थ नही । इन आचार्य संतोने निश्चय, व्यवहार खथापद चरणानुयोग सब प्रकारका निर्देशन 
करके जगतके प्राणियोको शान्तिका मार्ग दिखा दिया | देखो बात कया गुजर रही है आ्रात्मा 
मे ? कठिन कुछ नही है, भीतर ध्यान देकर सुना जाय तो सब समममे प्रायगा, क्योकि कही 
लो अ्रपती ही बात जा रही है। पहले बधि हुए कर्मका उदय श्राया कि देखो तत्काल कितनी 
क्रान्ति विक्रान्ति मच जाती है । कर्मोंदय श्राया, ज्ञानस्वच्छुताका त्तिरस्कार हुआ यह ज्ञानमे 
- विमुग्ध हो गया, क्या करे ? जब इसे कुछ सूक नही तो इसने बाह्य पदार्थेमि उपयोग जोडा, 
उपयोग जोीडकर व्यक्त विकार किया | भ्रब इस व्यक्त विकारका निर्मिच्त पाकर उदयमे ग्राये 


१३० सहजाननद वस्तु-तथ्ये प्रवंचन 
हुए कर्मोको ऐसा बल मिला क्षि वे नवीन कर्माके ब्राश्नवके निमित्त बंने जाते हैं। श्रौर, इस 
तरह फिर उनका उदय आयगा श्रौर यह ससार परम्परा चलती रहती है । कब तक ? जंब 
तक कि प्रात्मा और परभावोंमे विवेक न बन जाय | तो ऐसे पंरके उपयोगकी बात छोडकर 
एक आत्माके ही इस चैतन्यस्वभावके उपयोगमे सतत्‌ प्रयत्नशील रहना चाहिए । देखो श्रीविक 
जेनोंका धर्म कब तक रहेगा जब तक देव, शास्त्र, गुरुके प्रति प्रननन्‍्य भक्ति होगी ध्ौर विन 
म्रताका भाव रहेगा। श्रपनेको सबसे बडा ने मानकर सबको प्रपने ही संमान स्वेरूप वाला 
संमर्का जॉयगा तो वहाँ श्रावकोकी तरवकी द्वोगी | विरुद्ध परिणतिमे जींवके उद्धारंका अंवर्सर 
नहीं होता | इस मनुष्यंको केवल दो ही तो काम पड़े हैं। 'कला बंहत्तर पुसषकी तामे दो सर- 
दार । एक जीवकी जीविका, दूजी जीवोद्धार/ । दो वा करनेको पड़े हैं-(६) भ्रोजीविंका कैरे 
' ग्रौर (२) भ्रात्मोद्धारका काम करें। यह गृहप्थोकी बांत कंह रहे हैं, भोर जिस दिन हंयोति, 
पूजा, कुल, जांति आ्रादि किसीका भी प्राश्रय करके एक विकार जगेगा वहाँ श्रोत्महित न हो- 
गा। विकार मत जगो। ऐसी एक निविकार स्थिति बनानेके लिए प्रावश्यकता है कपायेके 
त्यागनेकी, मोहको हटानेकी । जो ज्ञानी है उसका एक ही काम है-- निज सहज शुद्ध ज्ञानका 
भालम्बन लेना, इसके भ्रतिरिक्त दूसरा काम नही होता ज्ञानीक।। श्रगर ज्ञानी बांह्म विषयींको 
ले, पक्षमे रहे, मोहमे रहे, दुराग्रहमे रहे, कषायोकी हठमे रहे तो उसने प्रात्मस्वभांव जना 
कहाँ ? वह तो श्रज्ञानी है। भ्रपने भ्राण्को दीघ॑ संसारमे डुँत्राने वाला है। देखो अपनेमे एक 
विशद्ध प्रात्मस्वरूप । देखो जग्रतमे दूसरेका विषुद्ध झ्ात्मस्वेरूप । ऐसी दी बातें करनेवी हैं। 
भायने रुयाल ही तो है, जैसे पुत्र मिश्रका ख्याल ग्रुरुंवोंका यह कुछ नही है, रूपाल है, नोकम 
शुद्धात्म भक्ति और पचगुरु भक्ति | कोई गुरुजंतका, पच्॒ करके ममता जग गई ऐसे ही केबल 
रूय,ल है, कुछ नही है । मैं ही सवंस्व हू, शुद्ध हु, सिद्ध ही गेया | ऐसी भीतंरंमे उहृ०४तां रंखे 
तो वह भी गतंमें है श्रौर उसका सत्सग करके जो अपना ऐसा विपरीत भाव॑ बनावे वह भी 
गतंमे है । देखों परखो, अपनेमे कितनी गल्तियाँ हैं, उनकी दूर केरें। भअ्रपनेमे कैसा भनन्‍त शी 
नानन्दकी निर्धि बसी है उसका ध्योन केरें। बढते चलें मुक्तिमंर्गम, यही एके पावन कार्य है । 
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(१३१) क्ीवॉयकारकी न॑सिसिकंता वे मंत्र जीवयौग्पताजन्यताको जिजासाका समा 
धान--जीव विकारंके संम्बंधमें दो प्रेशन उपस्थित होते हैं 'कि यह जीवें विकार नेमितिक है 
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या मात्र जीव योग्यता जत्य है? दोनो प्रश्तोका भाव क्‍या है ? याने जीवमे जो क्रीध,' मान, 
माया, लोभ, वषाय, विकार उत्पन्न होते है वे कया इस तरह होते है कि कोई कर्म निमित्त 
उदय विपाक सन्तिघानमे होता दे तब रागद्रेष क्रोधादिक विकार होते है क्या ? एक प्रश्न तो 
यह है और एक वह तो जीवकी योग्यतासे होता है, जब जीवके जो भाव श्रानेकों हो, योग्यता 
ही उल्न तरहके भाव भाते जाते है, एक यह प्रश्त । इन दो-प्रश्नोका सामाघान इस निबधमे है । 
प्रव यहाँ फिर भी खुलासा समझी । जीव योग्यताजन्य है, इसका ग्र्थ यह है कि मात्र जीवकी 
योग्यतासे पर्याय, होती चली जा रही है, कया यह बात किसी हष्टिसे ठीक हो सकती है -? हां 
हो सकती है । जत्र केत्रल जीव द्रव्यकों ही देखा जा रहा है, निमित्तपर हृष्टि नही, न निमित्त 
का विधि निषेध है; न वहाँका कोई रुयाल किया जा रहा.है, केवल जीवको देखा जा रहा है तो 
वहां उसकी पर्याथ समभमे ञ्राती है श्रौर ऐप बिविक्त होता है कि जीवकी योग्पतासे ये 
विकार प्राते चले जा रहे है, क्या ये विकार किसी परपद्रार्थंक्री योग्यतासे श्राये है ? नहीं नही, 
उपादानकी योग्यतासे श्राये हैं, तो यहू बात मूठ नहीं है । ग्रगर इसका एकान्त हो जाय कि 
बात ऐसी ही है कि विकार जीवकी थोग्यतासे ही होता है, निमित्तको वहा कुछ बात नदी 
कहे, यह बिल्कुल मूठ हो जाता है | सत्य होवर भी श्रसत्य कृष होता हैं जब कि एकानन्‍्तका 
भ्ाग्रह हो । तो उस:हृष्टिमे, सत्य होकर भी भ्रसत्य बन जाता है। क्या हानि हुई ? यदि एक 
यह ही भ्राग्रह रहे तो वह तो जीवकी योग्य्ता होते चले जा रहे हैं निमित्तकी वहा क्‍या बात 
है ? सन्निधान माननेकी भी जरूरत क्या है ? भ्रगुर तुम हमको हैरान करते हो तो हम कह देंगे 
कि उस समय-जो हाजिर हो जाता है, सो निर्मित्त है। सो भैया ! ऐसी बात नही है, बात 
दोनों हैं । यहाँ देखो तो यह देखना है कि जीवकी परिणतिया है, जीवकी योग्यतायें है, यो- 
उयतासे ये सब परिणमन चलते चले जा रहे है। मगर वहां एकान्त हो जानेपर एक समस्या 
प्राती है, तो फिर ऐसी योग्यता सदा, क्यो नही रहती ? क्यो बदलती रहती है योग्यत्ता ? कभी 
शान्त हो गया, ग्रशान्त हो गया, क्रोध हो गया, ये योग़्यतायें बदलती क्यो रहती है? अगर 
कहो कि उनमे तो ऐसी ही योग्यता है कि वह ध्यान रहे तो यह तो सब एक लाज खोकर 
उत्तर देनेकी, बात- है, युक्ति-नही जोडी । दार्शनिक शास्त्रमे युक्तिकी मुख्यता है । भ्रगर कोई 
बसतो है-योग्यता तो यह योग्यता सदा क्यो नही रहती जीवमे ? जुब प्रपदार्थंका सन्निधान 
-ही कुछ नही है तो पदार्थके विषयको योग्यता सदा रहनी चाहिए, तब एकान्तकी बात्त ठीक 
न बैंठेगी । ठीक रहकर भी ठीक नही रही यह ध्यानमे लाना है । 

(१३२) -हृष्टान्तपूर्व॑क- विफारकी नेमित्तिकताका - समर्थन---जैसे कोई प्राणी केवल 
-दर्पणको यहाँ देख रहा-है झर-सड़कपर बहुतसे श्रादमी जा रहे हैं, गधा, घोड़ा, सूश्नर, पुरुष 


१३२ सहजानन्द वस्तु तथ्य प्रववन 
भ्रोदिक ग्रौर सामने दुकानपर बडा ऐना लगा है तो उसमे सारे प्रतिचिम्ब हो रहे हैं । प्रत्र 
निमित्तको न देखें, मले ही दपंणको देख रहे तो समभमे श्रा रहा कि दरपंणमे दपंणक्री परि- 
णतिसे यह प्रतिविम्ब बदलता चला जा रहा है। कोई प्रन्य द्रव्य नही है, लेकिन इंसीका ही 
कोई एकान्त कर ले कि वह तो उसकी योग्यत्तासे ही ऐसा हो रहा तो क्यों नहीं एकसे रहते, 
नयो नही सदा रहते ? इसका कारण कया ? कोई उत्तर न बनेगा । तो दूसरी बात माननी 
होगी प्रव कि परनिमित्त उपाधिका सन्तिघान पाकर जीव अपनी परिणतिसे ऐसा विकार 
करता चला जा रहा है | देखो जैनशासन स्यथाह्वाद कितना विवाद रहित है। कही विसम्वाद 
नही, कही मकंगडा नही, कही ग्रसत्य नही, मगर प्रतिपक्षनयका 'विरोध करे तो वह प्रसत्य 
हो जाता है | हाँ प्रब देखिये कोई ऐसा ही कहें कि जीवमे विकारको तो' निमित्तने ही किया । 
जीव क्‍या करे ? तो यह भो बात ठीक है । निमित्त न हो तो जीवमे विकार नेही ग्रा सकता 
इसलिए निमित्तसे यह विकार निष्पन्न हुआ है, जिन बातोकों समयसारमे ' इतना कहा-- 
'पुद्गल कम्मणिप्पण्णा' मगर कोई इसका ही एकान्त करके रह जाय झ्जी जीवके विकारको 
तो निमित्त ही 'करता है जीवका वहा कुछ वश नही चलता तो इसमे क्या'भापत्ति ऑयगी ? 
'जैसे श्रौर लोग कहते हैं कि ईश्वर सबको सुख दु ख देता है, पुण्य पाप कराता है ऐसा'जी 
मान लेता हैं वहु कायर हो जाता है। हम क्या करें, उसीकी ही भक्ति करं,' वही हमे सुश्न 
देगा, तो यो यह निमित्त हो कर्ता है, यही सब कुछ है, तो इसमे तो वही पराधीनता प्रायगी 
कि मैं तो कुछ करनेमे समर्थ नहीं । निमित्त जैसा कहेगा, जैप्ता करेगा सो होगा, तो इसमे 
मार्ग नही मिला, इसलिए यह भी बात सत्य, होकर भी एकान्तमे भरा जाय तो प्रसत्य हो 
'नाती है । 

(१३३) भ्रात्महितार्थीको निष्पक्षताके प्रादरका महत्त्व -देखो श्रात्महित चाहिए है 
तो निष्पक्षताका झादर करो । निष्पक्षताके प्लादरके मायने प्रमारासे सोच लो सब दृष्टियोसे 
संभाल लो, भ्रौर ्रपना प्रयोजन निकाल लो। भला जब किसो मगड़ेमें फप जाते हैं, जैसे 
मानो स्टेशन पर ही पुलिसने रोक लिया कहा कि साहब ग्रपना मामान दिखाग्रो, तो वहाँ 
सोचते हैं ना कि कहां कमटमे फस गए, प्रब कंसे उपाय मिले कि इससे निवृत्त हो, जब 
उपाये मिलता तो वह निवृत्त हो जाता है । तो जहाँ इतनी बढी विडम्बना विपत्ति लग रही 
है, कितना फमाव है, यह नहीं सोचते कि हमको तो सर्द कुशलवाबोसे इन ममटोसे निकलने 
की बात करना है । तो देखो शिक्षा सब नयोसे मिलती है। कोई नय बेकार नहीं है झ्रोर 
थह उन्मत्तोकी चेष्टा है कि कभी पर्यायाधिक्रनयकी मुख्यता करके अ्रध्यात्म बताया और कभी 
द्रब्याधिकनयकी मुख्यता करके ग्रध्यात्म बनाया ॥ जब एकान्तका आग्रह हो जाता है तब उसे 
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कुछ सूमता नही है । तो जब जैसे कहनेमे श्रा गया तो कह देता है, कभी माँ को माँ कह 
देत। श्र कभी माँको स्त्री कह देता, कभी स्त्रीको माँ कह देता, ऐसी कोई एक समुचित 
व्यवस्था नहीं रहती है जब तक कि हृदयशुद्ध निष्पक्ष न हो। तो श्रब देखो यहाँ जो दो 
प्रश्न किए गए कि जोव जीवके विकार नेमित्तिक है था मात्र जीव योग्यत्ता जन्य है ? उत्तर 
दोनो हैं, परपरस्पर सापेक्ष हो तो दोनो सही, निरपेक्ष हो तो दोनों गलत । हम वहसि 
शिक्षा क्‍या लें ? जहाँ हमने जाना कि मेरी योग्यतासे ये होते जाते है वहा यह ध्यान होना 
चाहिए कि हम श्रपनी योग्यता बतलाते, कुछ बनाते, यह ध्यान कब जगे जब हम नैमित्तिक 
भावकी आस्था बनायें, मगर जीवमे ज़ीवकी योग्यता इतना ही सारा काम है तो हम उस 
योग्यताकों मिटानेका भाव ही नहीं कर सकते और जब यहा जाना कि - जीव नेमित्तिक है, 
निमित्त' पाकर हुम्ना है तो हमको यह शिक्षा मिलती है कि यह मेरी चीज नरी है । यह तो 
निमित्त पाकर हो गया है। मैं तो विशुद्ध चैतन्यमात्र हू। जैसे जो गुणग्राही पुरुष है वह 
बच्चेके वचनोसे भी शिक्षा ले लेते है, ऐसा घमड न करे कि मैं बूढ़ा हो गया हु, मैं इस 
छोरेकी बात क्यो मानूँ ? यह कलका छोकरा हमे क्‍या ज्ञान सिखाता, ऐसा गय॑ न करें । 
वृद्ध कहे, जवान कहे, बालक कहे, श्रगर उसके वचनोमे गुणा है तो उसे ग्रहण करें। एक 
ऐसी घटना है कि एक शास्श्रेसभामे तीन श्रादमी रोज श्राते थे । प्रौर शास्त्र पढते थे--- 
' उनमे एक था छोटा बालक, एक था जवान श्रौर एक था बूढां । तो उन तीनोमे यह बात 
तय हुईं कि भ्रपन तीनो में से जो भी पहले विरक्त हो वह दूसरेको भी सममावे (सम्ब्रोधे) 
ताकि वे दो, भी विरक्त हो जायें । तो सबसे पहले बूढे व्यक्तिने सोचा कि अ्रब हम को घर 
* द्वार सब कुछ छोडकर ग्रौत्मसाघना करना चाहिए सो एक दो सालमे उसने सब प्रकारका 
ठोक़ ठीक इन्तजाम कर दिया, प्रपने लडक़ा लडकी वर्गरहकों जिसे जो-देना था सो दे दिया | 
' सब कुछ समझा बुका कर वह॒विरक्त होकर घरसे त्तिकला। उस समय दोपहरका समय 
था । झागे वह अपने उस नवयुवक मिश्रसे मिला जिसकी दुकान रास्ते पर पड़ती थी-- बोला 
हम तो श्रब विरक्त हीकर जा रहे हैं गुरुचरणोमे, वहां श्रात्मसावना करेंगे तो वह नवयुवक 
"बोला--रुको हम भी तुम्हारे साथ चलते'है | श्ररे ऐसा न करो, पहले सब व्यवस्था तो कर 
दो । श्ररे जिसे छोडना ही है उसकी कया व्यवस्था करना ? चल दिया । श्रागे वह बालक 
खेलता हुआ मिला। वे दोनों बोले--हम दोनों तो विरक्ते होकर जा रहे गुरु चरणोमे तो 
' इतना सुनकर हो उंस बालकने,गुल्ली डडा फेंका और उनके साथ चल दिया। उन दोनो ने 
बहुत समभाया कि श्ररे तुम्हारी भ्रभी सगाई हुई है, विवाह कर लो, कुछ वर्ष ग्रृहस्थोमें रह 
लो फिर साथ चलना । तो वह बालक बोला--भरे जिस कीचडको छोडना ही है उसे जपेटने 
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(१३४) शान्तिके' उपायफा पूरक व्यवहार-- भाई श्रगर शान्ति चाहते हो, एक 
पश्रादर्श बनना चाहते हो, अपने जीवनकों बडा संतुष्ट रखना चाहते हो तो देखो गुणग्राही बनो 
थ्रोर प्रन्यायकोी तजनेका सकल्प बनाझ्रो । अन्याय वया ? कोई घर पर अन्याय करते हैं. उसे 
न करें, जो समाजमे प्रन्याय करते उसे न बरे। न्यायके प्रेमी बने | श्रन्यायके साथी मत 
बनी । एक गुण तो यह होना चाहिए जीवनमे प्रगर जीवनमे छुखसे रहंना चाहते हो तो । 
भाव तो होना ही चाहिए | जितना कर सके करें, मगर परिणाम यह होना चाहिए कि हम 
प्रमीतिकी बात पाप की बात, देव, शाम्त्र, गुरुके द्रोहकी बात्त यह हम पस्तद ने करे, इ 
तरहसे एक शुद्ध मन बनाकर चलो ग्रोर गुणग्राही बनो । कोई पडित जन आयें, त्यागीजन 
भ्रायें, कोई पुरुष आये उनमे क्‍या गुण है। सबमें कोई न कोई गुणा मिलेगा भिखारियोको 
' जी इधर उधर फिरते देखते हैं उनको भी तुच्छु मानना योग्य नही, प्ररे उनमे भी कही कोई 
गुण ऐसा मिल जाय कि जो हम झापके भी न हो। तो यहा इस प्रसंगमे जीवकी योग्यत्तासे 
विकार होता है यह वाक्य है निश्चयनयका और निमित्त पाकर उनके विकार होता है यह 
वचन है व्यवहारन पका । यह व्यवहारनय उपचरित वाला नही है, जिसे कि भूठ कहते, भू 
इसमें एक भी नहीं है । उपचरित वाला व्यवहार मूठ होता है जो एक द्रव्यकी बात दूसरे 
द्रव्यमे मिलाकर कहता है । यहां एक द्रब्येकी ब।त दूसरे द्वव्यमे मिलाकर नही कही जा रही 
व्यवहारनयमें । साफ स्पष्ट बताया जा रहा है कि कर्मंविपाकका सन्निधान पींकर जीव प्रपनी 
परिणतिसे विकारभावकों प्राप्त होता है । घटना बताया 'कि एक द्रव्यकी बातः दूसरे द्रव्यमे 
नही मिलाई गई इसलिए उपचार नद्दी है। यह प्रम णाशरूप व्यवहार है | तो ये दो वचन 
हैं निश्यय वचन शौर व्यवहार वचन । अगर निश्चय निरपेक्ष व्यवहार कहो तो मूठ, व्यव- 
- हार निरपेक्ष निश्चय कहो तो झूठ । बात दोनो ही समझना होया, तब दोनो ही सत्य है । 
किर करना क्‍या है ? करनो यह है कि भाई व्यवहार जरा बहुमुखी होता है, बहुमुखीमे 
निवृत्त हुए, निश्चयनयपर झाये । निश्चयनय भी विकल्पात्मक हीता है, 'फिर' निश्वयनयसे 
भी हटे, स्वके अ्रनुभवमे भाये यह है पद्धति अपने मोक्षमार्गमे प्रगति करनेकी । झब कया प्रयोग 
करना चाहिए ? यह वात है संबकी भ्रंपनी अपनी योग्यताकी । 

(१३५) आचार्य संतोंकी वाणीक्षी सर्वेहितरूपता--आंचाय॑ सतोने सब जीवोपर करुणा 
भाव दिखाया है । चांडाल जो मासके बिना रह नही सकता तो उसको आचायोने यह नहीं 
कहा क्रि शुद्ध ब्रह्म हो, कथा समाप्त । बस धीरे धीरे उसे छुडाया । तु मसिका परित्याग कर | 
““महाराज हमसे न बनेगा । * अच्छा ततो-तुमे कौन सा मास प्रधिक अच्छा लगता ? '* ' 
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कोौवाका । '*'अच्छा तो तू उसीको छोड़ दे । वहु उसपर हृढ़ रहा प्रत्येक ब्यक्तिको उसवी 
'योग्यत्ताके ग्रतुसार उपदेश भरे पड़े हुए हैं मोर इसी तरह वे बढते है, चलते है तो निश्चयनय 
को बातसे वे समझते हैं। निश्चयनयंका वचन ठीक है, लाभदायक है, हितकारी है, और उस 
के बांद स्वानु भवका नम्बर श्राता है। इतना सब होनेपर भी जैसे कुत्तोको कोई लाइलोनकी 
साड़ी पहिना दे, चटाईका लहँगा, रेशमको साडी, तो ग्हू कुछ निश्चयनय है तो उत्तम मगर 
निश्चयतयको पचानेका, निश्वयनयका ग्रास्य करनेका अधिकार भी तो होना चाहिये । अन्यथा 
बनोरसीदाप्का ही- एक पद है--करनीका रस मिट गया, भयो नहिं ग्रातम स्वाद भई बना- 
रसिकी दशा यथा ऊंटका पाद,। याने करनी तो छोड दी और ब्रात्माका स्वाद मिल नहीं पाया, 
“इसमे बनारसीदास कहते कि इस तरह मैं रहा ऊंटका पाद। ऊँटके ५ पाद (पैर) होते हैं। 
४ तो बडे पर होते हैं पौर एक छोटा सा पैर छातीमे होता है जो कि ऊपर टेंग्रा रहता है, 
जो कि किसी मतलबका नहीं। तो मतलब यह है कि बात सब ठोक है, समझ 
ले, श्रास्था करें मगर जब प्रयोगमे चलते है तब पता पडता है। जैसे एक रोटो बनाने 
की ही बात ले लो, बात तो सब लोग कर लेंगे, इस तरहसे झ्ाटा गुमो, इस तरहसे बेलो, इस 
तरहसे बेलो, इंस तरहसे परथन बनाग्नो, इस तरहसे बेल बेलकर लवासे डाल दो, फिर उसे 
आगपर सेक लो, यो कहनेमे क्या है, शब्दोंसे तो जो चाहे बोल दे पर जरा करके तो दिखाओओ, 
: रोटी बतानेमे प्राफत,पड जायगी । ऐसे ही हासर्मोनियम बजाने वालेको देखकर लोग सोचते है 
कि यह तो मामूली काम है, जरा अ्रंगुलियोकी इधर उधर घुमाते रहो बन जायगा लेकिन जरा 
ऐस। कहने वाले लोग बजाकर तो दिखाये । तो जो प्रयोगसाध्य बात है वह केवल बातोसे 
नही पूरी होती, उसे तो जब प्रयोगात्मकहूपसें करो तब उसका सही पता पडता है कि उमसे 
कितनी बाधायें ग्रातो हैं 
(१३६) यथोचित व्यवहारसाधनसे गुजरते हुए निश्चयकी श्राराधना कर्तव्य--श्रव 
हमे क्या करना चाहिए, किस तरह रहना चाहिए ? तो भाई निश्चयनय, व्यवहारवतय दोनो 
का त्याग मत करे ।-समयसारमे बताया है 'जइ जिणमयं पवज्जह ता मा ववहारणिच्छये सुय्ए । 
एबेण विंणा 'छिज्जइ तित्थ श्रण्णेश पुण तित्थ! । भ्रपर जैन सिद्धान्तकी बात समभना वाहते 
हो तो व्यवहार भ्रौर निश्चयनयको मत छोडो । व्यवहार छोड दोगे तो तीर्थ मिट जायगा । 
तीथ मिटनेका भी पाप लगता है। जैसे मानो कोई भावुकत्तामे आकर दिगम्बर परम्पराकों 
मिटा दे तो आगे जो करोड़ो ग्रबोकी संख्यामे संतान होगे उन सबके श्रकल्याणका पाप लगता 
है। यह है उसका फल, श्रौर अगर निश्चयको छोड देंगे तो तत्त्व मिट जायगा । अगर मि- 
' श्वयनयकी बात चित्तमे न ला सकें तो फिर हमने किया क्या ? तो दोनो ही बातें देखना है । 
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हाँ तो नेमित्तिक है विकार प्रौर यह कहना उसका सत्य है जिसके निश्वयकों यह समम 
रखा हो कि जीवकी परिणति है यह प्रौर जीवकी परिणतिसे ही हो रहा है विकार । ग्रच्दा, 
ध्रोर जीवकी परिणतिस योग्यतासे ही होता हैं विकार । कहना उसका सत्य है जिसने यह पर- 
खा कि कर्म विपाकका सन्निधान पाकर जीवकी योग्पत्तासे होता है यह विकार | देखो एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्यका चीनकाले भी कर्ता नही होता । तो दूसरेकी परिणतिसे वरिणम नहीं सकता, 
सभो १दार्थ अपनी परिणतिसे शअ्रपने ही स्वरूपमे परिणमते हैं, ऐता जो जानता है वह सम 
मता है कि केवल अपनी ही योग्यतासे होते हुए तो स्वप्रत्ययक कहलाया ना । परका तो 
नाम भी नही है, तो जानते हैं कि आ्रापके जो स्वप्रत्यय परिणमन होता है वह कहलाता है 
स्वभाव परिणमन । तो क्या योग्यता मान्नसे हुए विकार स्वभार्व परिरमत हैं ? नहीं हैं । 
विभाव है । क्‍यों विभाव है कि पर उपाधिका सग पाकर हुए । कैसा परस्पर मैत्रीभाव रहता 
है दोनोका कि एकको छोडकर एक जाय तो उसका नाश हो । दोनोको छीडकर निश्वय 
चले तो निश्चयका नाश हो, निए्चयकों छोडकर व्यवहार चले तो व्यवहारका नाश हो, ऐमी 
परस्पर मेत्री है । जिसे भ्रमृतचन्द्र सूरिने पुरुषार्थसिद्धि उपायमे बताया है कि जो स्वपर प्रत्य- 
यक परिणमन होगा वह शुद्ध ही होगा, किन्तु उसके विपरीतमे श्रगर कोई विकार परिणमन 
है तो यह निश्चिन है कि वह स्वपर प्रत्ययक होता है । जैन सिद्धान्तमे सव्वेत्र ये शब्द प्रायेंगे 
तो इसमे निम्तित्त परसग हो है । इस कारण जीवविकार नैमित्तिक है। जीवविकार योग्यत्रा 
जन्य है। दोनों हो अपने भ्रपने ठीक चल रहे हैं । 


( १० ) - 

(१३७) निमिसनैमितिकभाव व विषयविषयिभावका विश्लेषरामें विकार मावको 
घटनासे वस्तुस्वातत्रय व निमित्तन॑मित्तिकभावके अविरोधका दर्शन--ईसमें बतला रहे हैं 
निर्मित्त नैमित्तिक भाव व विषयविषयी भाव । दो प्रकरण हैं इसके प्रन्दर । प्र्थ क्या हुपा ? 
विषय विषयीभाव तो होता है ज्ञायकके प्रसगमे श्नौर निर्मित्तनैमिश्तिक भाव होता है कारक़के 
प्रसगमे । श्रभी बंतलाते हैं, जैसे जीवमे कषाय हुई इसका विधान है निमित्ततैमिलिक भांँवे 
झौर हमने यह सब जान लिया यह कहलाया विषयविषयी भाव । इसे विषयविषयी भावकी 
जाननेमे कार्यकारएपना नहीं होता और निमित्तनैमित्तिक भावमे कार्यकारणपना होता है । 
सध्सदली ग्रन्थमे समन्तभद्राचार्यने, प्राप्तमीमाँसामे इसका दाशंनिक विधिसे बड़ा विस्तार 
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दिया है । तो अशुद्ध उपादान श्रनुकूल नि्ित्तके सन्निधघानमे अनुरूप विकार परिणमत्त करता 
है यह तो हुआ निर्मित्तन॑मित्तिक भावका अर्थ । इसी विधानसे कर सकते श्राये श्रौर इसी 
विधानसे कर सकते रहेगे । यह है निमित्तनेमित्तिक भावकोी बात | जो परिणमन जिस वि- 
घानसे होता वह परिणिमन उसी विधानपूर्वक होता है । यह कभी न होगा कि कल तो रोटो 
प्रागपर सिकी और श्राज पानी पर सिक्र जाय | जैसा जो निमित्त न॑भित्तिक्त भाव है वसा 
उमी ढगसे होगा, फिर भी वहाँ यह निरखते रहना चाहिए कि निममित्तका कोई गझ्रश उपादान 
मे नही गया | किन्तु उपादानमें ही ऐसी योग्यता है कि ऐसे निर्मित्तका सान्निध्य पाकर वह 
इस प्रकार परिणम जायगा ॥ एक मोटा हृष्टान्त लो। हम तखत पर इस तरह बँठ गए तो 
यहाँ बया कहेंगे ? क्‍या यह कहेंगे कि तखतने बंठा दिया या यह कहेगे कि हम अपने श्राप 
प्राकर बैठ गए ? बात दया हुई कि इस तखतका ग्राश्नय कर हम ही अपनी परिणतिसते अपने 
ही पुरुपार्थंसे अपने श्रापमे इस तरह बैठ गए । एक मोटा हृष्टात्त कह रहे । निमित्तका कुछ 
आण उपादानमें नही गया, फिर भी निम्ित्तक्के सन्निधान बिता उपादानमे यह विकार नहों 
होता । तो दोनो बातोका यथार्थ निरखें तो कहलाता है ज्ञानबल श्रीर जो प्मपात रखता हो 
किसी प्रकारका । दोनोकी ही बात वह रहे है, भाई कही निमितच्तर्तमित्तिकभाव मिट ने जाये 
इसलिए टंकेकी चोटमे बोलो कि वस्तुस्वातन्य कुछ नहीं है, जैमा निमित्त हुश्ना वैसा काम हो- 
ना है तो यह है उसके ज्ञानकी कमजोरी । झौर कोई यो कह बैठे इस डरसे क्रि वस्तुम्वात्तन्र्य 
कही मिट न जाय इसलिए यह कह देते कि निमित्त चैमित्तिक कुछ नहीं होता । यह भी 
उसके झञानकी कमजोरी है। विशिष्ट ज्ञाववल उसका है जिससे दोनो बातें साफ साफ नजर 
ध्रायें कि इस जगत॒के सारे परिणमत्रोमे निमित्त न॑मित्तिक भाव है प्रौर वस्तुस्त्रोतंत्र्य भी 
ध्मिट है। तो जो निर्मित्त नैमित्तिक भावका वर्णोन किया यह है विकार परिणमनकी वात । 
(१३८) ज्ञान और ज्ञेपमें मात्र विषयदिषयिसम्धन्ब--प्रव देखिये ज्ञानगरिणमन, 
धुद्धप रिणमन जो ज्ञान निरावरण हो गया वह झपनी सहुज जातनवृत्तिसे प्रपता जानने परि- 
णमन वार रहा है, जाननेमे तोन काल तीन लोकदर्ती सदंपदार्थ प्रा गए । जैसा था, जंसा हैं 
जसा होगा प्रतित्रिम्वित होता है। वह विषय विषयी भाव है । यहाँ यह बात ने सोचता कि 
जमा जाना सो ही गया, जो होगा सो जाना। यहाँ पर विधान, प्रर्ात्‌ नो हिम विधि 
होता था, हुसा है, ट्रीवेगा बह ज्ञानमें जा गया। जल्ञानमें ध्राया। जब कि वह सात है । मो 
चहाँ पाप चोर शेण्या मात दिपय व्पियी सम्बन्ध हूँ. प्रत, जो होगा बहु ज्ञाव हो, यह बढ़ 
तो समते मगर यह गौगिक नियम नहीं है। यान हकार्य-क्रारत-विघान बता सहरने ठादा नो 
है । मह है फॉजित दार्थ , जो जाना मो होगा । यह फसिन एवं है, छत निम्रम है, बीलिए 
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नही, यह बात एक खास सममनेकी है, जो ज्ञात हो सो होगा, ऐसा फलित होने पर भी यह 
यौगिक नियम नही बन जाता कि बस जैसा जान लिया सो हो गया । वहा तो जिस विधि 
से प्रतिक्षण निमित्त सन्तिधान पाकर होनेकी बात होती जायगी उस होते हुएको जान लिया। 
क्या जान लिया ? वह तो ज्ञानकी स्वच्छताका फल है। तो जो श्रात्मार्थी पुरुष है उसको 
प्रात्मतत््वके श्राश्रयका पोौरुष करना चाहिए, इस विवादमे क्यो पढते ? देखों बौद्ध लोगोने 
श्रप्रयोजक बातोको श्रव्याकृत कह डाला याने जो अप्रयोजक बातें हैं, उनको बद करें, अ्रपना 
काम करें | अ्रपना काम वैया है ? हर सूरतमे झ्राखिर प्रंतस्तत्वका आ्राश्रय करके अ्रपने झाप 
का जो स्वभाव है उसकी दृष्टि करें, तन्मात्र श्रपना श्रतुभव करें । सब काम बनेगा । कैसे 
बन्गा यह काम ? एक बार जम्वबर रह जादो वि मभे तो सहज ज्ञानस्वभावमे रहना है, भ्रन्य 
किसी भी प्रकारका बाहरी विवलप नही करना है । 


७०००-०० है) ००»»«>« 


( ३१ ) 

(१३६) वस्तुस्वातंत्रयके परिचयका व निमित्तदे्सित्तिकभावके परित्रयका प्रॉत्मार्थी- 
पर प्रभाव--ऊपर वाले निबधमे यह बंताया था कि जीव विकार नैमिलतिक है, तिसपर भी 
उपादान श्रौर निमित्त दोनो पंदार्थोकी स्वतत्रता है, याने निरमित्त नैमित्तिक भाव श्रौर वस्तु 
स्वातंत्रय इन दोनोका वस्तुमे भ्रविरोध है। अ्रच्छा तो उनके माननेसे हमको व्ये शिक्षा मिलती 
है तो सुनो, जहाँ यह समझा कि जीव विकोर यद्यपि नैमित्तिक है, लेकिन जीव॑-विकार रूप 
परिणमता तो जीव ही है। निमित्तभूत कर्म जीव विकार रूप नही परिणमत । याने वस्तु 
स्वात्तत्रय परखा जा रहा है, तो ऐसा वस्तु स्वातत्रुय निरखनेपरप जीव विकारसे हटनेकी शुरता 
प्रकट होती है। मैने ही तो किया । मैं ही इसें मिटा दूगा | खुदने किया, खुद ही मिटायगा। 
जैसे जब बच्चे लोग रेतीली जमीनपर श्रपने पैरोमे रेत बिछा देते है श्लौर उसे थपथपाकर धीरे 
से पुर निकालकर एक घरबूला बना देते हैं भौर धोडी देरमे भ्रपता दिश्ल भर कर वही खुशी 
खुशीसे मिटाकर अपने झपने घर चले जाते हैं, ठोक ऐसे ही हमने ही तो यह विकार रूप परि- 
णामन जिया भौर खुद विकार परिरणमंन कंर॑ करके हमने श्रपनेवो बरबाद किया । प्रब हम 
ही »पने ज्ञानचलसे इन विकारोको सम,प्त बर देंगे, ऐसा एक शोय॑ प्रकट होता है | पअ्रच्या, 
श्रोर निमित्त न॑मित्तिक भांव माननेसे क्‍या श्रसर होता है ? जाना कि ये जीव विकार नंमि*- 
क्षिक है, भेरे गाँठकी चोज नहीं है, मेरे स्वरूप नही तो बात वही है कि यहाँ फिर कायरता 
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नही ठहरती, शौये हो प्रकट होता है, तो ऐसा मान लीजिए कि ये कर्म ही जीव वकारको 
करते, है । मेरा वश कया रहा । इनकी जब तक दम है तब तक होगे, मेरे वहाँ क्या कायरता 
प्रकट हो जाती कि हम किसी लायक नही, हम कुछ नही ऋर सकते | तो वस्तु स्वतन्न है, ऐसा 
जानकर छारता प्रकट होतो है श्रौर निमित्त न॑मित्तिक भात्र है, ऐसा जावकर विश्वास बनता 
है कि इस जीव विकारसे मैं हट सकता हु। इस प्रकार निमित्तनेमित्तिक भाव शोर वस्तु स्वा- 
तत्रय इनको अविरोधरूपसे समभझनेमे एक उत्बल काम बनता है । विकारसे उपेक्षा होता, जब 
यह समझमे झ्राता कि जीव विकार नैमित्तिक है तो इस निर्णयके प्रसादसे श्रात्महित चाहने 
वाले जीव इन विकारोसे उपेक्षा सुगमतया कर लेते है श्रोर प्लात्मस्वभावकों श्रवस्थामे 
रहने लगते है, ये नैमिक्तिक॑ हैं, मेरे,स्वहूप नही है । मेरा स्वरूप तो यह चैतन्यमात्र है। तो 
विकारको दूर करनेका वह ज्ञान परिणमन करता है ऐसी क्र रता प्रकट करता है। दोनो बातें 
सही समझ लेनेमे सनन्‍्मागका लाभ है। विकारसे हटना है और स्वभावका प्राश्रय करना है, ये 
दोनो बातें चाहिए । तो ये दोनो बातें इन दोनोकी समभमे प्राप्त हो जाती हैं । 
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( ३२ ) 


(१४०) पांच विभावतत्रोंका निर्देश--विभाव कैसे उत्पन्न होते है ? क्‍या हुम्ना, फिर 
क्‍या हुआ कि एक विकट विकारका रूप बत जाता है। इस बालकों समभनेके लिए ५ बाततें 
जाननी हैं। इन ५ को समझ/-लीजिए विभावतंत्र याने विभाव होमेका उपाय । वे ५ बातें 
कोन हैं ? कर्मविपाक याने जो पहले बांघे हुए कर्म है उन कर्मोका विपाक उदय होता, दूसरा 
' है कर्मविषाक प्रतिधादन । जन्न कर्मंविपाक होता है तो इस उपणोगमे उसम्तका प्रतिफलच होता 
ही है । जो हुग्मा उसकी भांकी प्रतिफलन । उसके द्वारा ज्ञानस्वभावका तिरस्कार, ये बातें 
बनती हे, श्रोर जहाँ कमंदिपाकका प्रतिफलन हुश्रा/ कि इस उपयोगकी कुछ गहराई बन जाती 
है । इसीको कहते है कर्मविपाक प्रतिफलनप्े सम्पर्क होना । ग्रह हो सम्पक तो है इस बहिरंग 
निर्मित्तमे उपयोग जोडनेका कारणा । यद्यंपि यह सम्पर्क बुद्धिपु्वंक नही है याने उन्तका ग्राश्रय 
फरके नही है पर जैसे भ्रजीव श्रजीव निमिन्त उपादानमे सम्पर्क होता है, चिपकाव होता है 
ऐसे ही प्रतिफननके होते ही यह सम्पर्क बता और जैसे ही बह विपाक प्रतिफल्नका सम्पर्क 

बना तो इन बाहरी पदार्थभि जीवका उपयोग जुडने लगा । नोकमंमें जीबका उपयोग जुड़ा 
तब इसने उपयोगमे विकारको आत्मसात किया | यह मैं हू और उस विकारके शअ्रनुसार यह 
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जीव चलने लगा तो इन ५ विभावतत्रोक्रा यो प्रयोग हुमा । 

(१४१) पाच विभावतंत्रोंके प्रक्षयक्ी रीति--भ्रब उक्त तत्रोको लोटा लीजिए । 
देखो उत्तर उत्तरके नष्ट होनेपर पूवे पूर्व नष्ट हो ही जाता है । जीव ज्ञानबलसे जैसे विकारको 
'झात्मसात नही करता तो जब विकारको अपनाया नहीं, आ्ात्मसात्‌ किया नही तो फिर नो 
"कर्म मे, बहिरंग निमित्तमे उपयोग जोडनेकी बात कब तक निभेगी ? वह भी दूर होगी । 
श्रौर जैसे ही नोकमंमे उपयोगका जोडना समाप्त हो गया तो कर्मदियके प्रतिफलनका सम्पर्क 
नही बनेगा । सम्पर्क मिटा कि प्रतिफलन मिटा प्रतिफलन मिटा तो कमविपाक मिटा । इस 
मे कुछ दिलम्ब लगा इस तरहके मिटनेमे, पर जहाँ जड ही खो <दिया वहाँ वृक्ष फिर कंसे 
हरा भरा रहेगा । जड थी मोह ममता । जब मोह ममताको ही मिटा दिया तो फिर उसका 
प्रन्यसे सम्बन्ध ही वया ? तो यो जब यह उदय विपाक दूर हो जाता है तो बहाँ एक ग्रात्मा 
मे विक्ट शौर्य प्रकट होता है। जिस शौयेका निम्ित्त पाकर समस्त घातिया व भश्रन्य प्रक्व- 
तिया नष्ट हो जातो हैं । भला होनेका साधन है स्वभावका प्राश्रय करता । पश्चात्‌ जब ये 
कर्म प्रकृतिरया क्षीण हो जाती हैं तो बाकी बची हुई कमंप्रकृतियोमे भी भ्रब अ्रनुभाग न रहा । 
हीन हो गया । तब यह कहलाता है क्षीणमोह भौर इस तरह यह कर्मविपाक स्वय श्पने 
श्राप समाप्त हो जाता है। चर्चा कया चल रही है श्रपनी कि हम दुख कैसे पाते हैं ” कर्म 
करते है खोटे और उसके फलमे दुःख पाते हैं। श्रगर दुःखसे दूर होना हैं तो हमे कर्म या 
खोटे कर्म न करना चाहिए । वे खोटे कम क्या हैं ? तो उनको ५ विभागोमे रख लो । मोह 
मिथ्यात्व एक ही ब्रात और क्रोध, मान, माया, लोभ, मोह न रहे, कषायें न रहे उसको 
ही तो भगवान कहते हैं । यदि सुख शान्ति चाहिये हो तो कषायोसे बचो । ममतासे हटो, 
प्रौर न्‍्यायप्रिय बनो । इन फषाय भावोसे दुःख सबको होता है, सब पर बीतते हैं, दुःखी 
होते जाते हैं, पर मोह ऐसा साथ लगा है कि जिन बातोसे दुःखी होते हैं उन ही बातीकी 
हठ बनी रहती है । तब फिर ज्ञान कहाँ रहा ? ज्ञान केवल बोलनेमे ही रहा । कतंव्यमें था 
' प्रयोगमे नही रह पाता । तो प्रथम कतंव्य है कि मोह दूर करें । जगतके सभी जीवोका हव- 
रूप अपने स्वरूपके समान मानें । यदि ऐसी हृष्टि बन जायगी तो मोह दूर हो जायगा भौर 
मोह दर हुआ कि कषायोमे फर्क भ्रा जायगा | कषायोको प्रबल बनाने वाला है कौन ? मोह 

भाव । तो मोहभाव समाप्त हुआ कि कषाय बत्र न रहेगा | क्षायबल दूर हो गया तो शान्ति 
बढेगी । इसका मूल उपाय है कि मोह मत्त करो, ज्ञाता दृषश्टा रहो । सबके जाननहार रहो । 
जो कुछ जहाँ है उसको सममते रहो । 

भैया ! मोहसे बरबादी है। मोह है कया ? पहला मोह तो प्रयाविका है'। गंह 
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शरीर मैं नही हू, शरीरमे ममता नही है ऐसा धहना तो भट बन जायगा, किन्तु जब शरीर 
पर कुछ बात्त गुजरेगी तब पता पडेगा कि इस शरीरसे मोह है कि नहीं। शरीरमे मोह है 
तो सारे दुख हैं। भ्रपने को मानते हैं कि मेरा सम्मान हो । यह तो भ्रपमान हुप्ना । शरीरमे 
प्मबुद्धि रखनेसे थे सारे दुःख बढने लगते हैं। जितने भो क्लेश है थे सब शरोरके साथ 
बनते हैं। दुःखी होते तो विकल्पके क्लेशसे होते हैं । शरीरके क्लेशसे नहीं होते, पर विकल्प 
रूप क्लेशोके होनेमे शरीरका सम्पके कितना सहयोगी है सो घ्यानमें लाहयेगा । शरीरको 
ममता पहले छोडो । शरीरकी ममता छूटेगी तो ज्ञानबल बढेगा । शरीर, शरीर है, में आत्मा 
ज्ञानमय हू, ऐसा जब तक हृढ निर्णय न होगा तब तक शरीरकी ममना नहीं छूट सकती । 
प्रौर यह मसता ही सर्व दुःखोकी जड है। तभी मिथ्यात्वके स्वरूपमे यह' ही लिखा है कि 
"देहु जीवको एक गिने बहिरामतत्त्व मुधा है ।” जो शरीर और जीवको एक मानता है बह 
मृढ है, भ्रश्ानी है । इससे शरीरमे ममता न रहे, इज्जतकी, प्रतिष्ठ.की, नामवरीकी । तो क्‍या 
करना ? अपने स्वरूपका अभ्यास करना । स्वरूपका अभ्यास व रनेके लिए क्या करना ? जो 
मगल-तपन्नमे त्तीन वाक्य बोलते हैं उन्हींका मनन करना । तो सर्च दु खोकी जड़ शरीर है। 
जिसपर लोगोको गव॑ रहा करता है। मेरी बात न बनी, ऐसा श्राग्रह किसके हैं ? जिसके 
शरीरमे ग्रात्मबुद्धि है । तो देहमे श्ात्मबुद्धि न कर तो मिथ्यात्व हटे । मिथ्यात्व हटे तो ये 
कषायें दूर हो | हाँ तो पहला पौदंष क्या करना ? विकारोकों मत मानें कि ये भेरे है, मैं हू । 
मोह श्राये तो उसे बुरा मानें, रागद्वेष श्राये तो उसे बुरा समभें, उससे हटे । तो ज॑से ही हटे 
वसे ही उत्तारोत्तर काम बनवर यह ग्रवस्था हो जायगी कि उसके साथ कर्मविपाक भी न 
रहेगा । इससे ज्ञानबलसे अपने श्रात्माकी श्राराधना करो । मैं ज्ञानमात्र हू, ज्ञानघन हूं, 
'झआानन्दमय हू । 
(१४२) श्पने स्वरूपकी सं भालसे सर्वे श्राधि व्याधि उपाधियोंका विनाश--भैया ! 
'घचया काम करना कर्मोका विध्वंस करने के लिए ? पहला काम यह है कि यह भेदविज्ञान 
बनायें कि जो मुझमे विकार प्राते हैं खोटे परिणाम श्रात्ते हैं वे मेरी चोज नही हैं, वे कर्मकी 
छाया हैं | मैं इनमे लगाव न रखूगा । पहला पोरुष यह करना है, इस पुरुषार्थंके प्रतापसे 
दया होगा कि उत्तरोत्तर जो जो काम होते थे कर्मविध्वस हो जायेंगे। बद्धिपर्वक हम क्या 
पर सबत्ते ? यह ही वि अपने शझापको सुरक्षित श्रोर नि्मिल समभते रहे। जो प्रयोग कर 
सकता है समझो वह ज्ञानो है और जो केवल बात करता है, श्रयोग नही कर सकता उसे 
भ्रतिशय कहाँसे प्रकट हो ? एक लब्रड्हारा था तो वह ऐसे ही पहुच गया शास्त्रप्त भामे, कोई 
जैन विद्वान शास्त्रप्रवचन कर रहा था । चर्चा आयी ५ यापोंके त्यांगकी । तो उस लकड॒द्ारे 
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के मनमे आया कि मुझे ये पाँचो पाप छोड देने चाहिये । तो क्या सोचता है वह कि देखो मैं 
और कोई हिंसा तो करता नही, हाँ कभी कभो-ये हरे भरे पेड़ काट डालता हू तो चलो श्रब 
मैं-यह हिसा भी कभी न कह ग़ा। प्ब मैं सूखी लकड़ियाँ ही तोड़कर लाऊँगा भ्ौर उन्हे बेच- 
कर अ्रपना काम चल़ाऊंगा, और मैं मूठ क्या बोलता कि लाता तो हु ८ झआनेकी लकडियाँ झ्ौर 
पोल, देता हू १२ भ्राने । तो श्रब मैं यह .भूठ भी न बोलूगा ८ प्रानेकी लकडियाँ लाऊँगा भर 
 प्राने ही कहगा। शोर, चोरी मैं क्या करता कि -रास्तेमे चुगी पडत्ती है तो उसमे मैं टैक्सके 
7२ पैसे बचा लिया करता हू तो यह चोरी भी मैं भ्रव न करूगा। श्रौर कुशीलके बारेमे सोचा 
कि में कुशील तो कुछ करता नही, स्वदार संतोष वृत्तिसे रहता हू, लेकिन श्रब मैं ग्रह नियम 
करता हू कि श्रपनी स्त्रीसे भी ब्रह्मचर्य-रखूंगा । और परिग्रह परिमाणकी भी बात सोच ली- 
भ्रब में जो कुछ भी कमाई करूंगा उसका एक हिस्सा घमंमे, एक हिस्सा काम काज अ्वसरके 
लिए, दो हिस्सा पालन-पोषुणके लिए रखूंगा। अब वह लकड़हारा ८ आनेकी लकूडियां सिर॒पर 
लादे चला जा रहा था कि एक बडे सेठ की ५ खण्डकी हवेलीके नीचेसे गुजरा, वहाँ लकड़ियाँ 
न थी चूल्हेके लिए, तो रसोइयेने श्राकुर पुकारा-ऐ लकड़ी वाले, लकडी- बेचोगे "हां हां बेचेंगे.। 
“ कितनेमे दोगे ? ““ए़ आनेमे । “*वुया ५ शभ्राने लोगे ? :” नहों। “६ भाते लोगे ” 
“नही । फिर कितने लोगे ? **'८ श्राने ही -लेंगे । *:' अच्छा ७ श्राने लोगे ? ** नही, यह 
कहकर चल दिया । “' 'अ्च्छा भाई लौट श्रावो;। तो भैया इसका श्रर्थ यही हुआ वा कि ८ 
आनेकी ही लेंगे। लेकिन रसोइया फिर बोला-- प्रच्छा साढ़े सात भाने लोगे ? तो लकडहार! 
कु कलाकर बोला--प्ररे तू किस बेईमानका नौकूर है ? अब यह बात सुन ली ऊपर खड़े हुए 
सेठने । सेठने लकडहारेको बुलाया श्लौर पूछा कि तुम इस त्रहसे क्यो कहते-तु किस बेईमात 
का नौकर है ”? तो बह लकड़हारा बोला कि देखो जब हम ४ श्राने ही कह रहे थे, इसने ७ 
प्राने लगाया और.हम चल दिए, शोर फ़िर यह बोला कि भ्रच्छा भाई लौट प्रावों तो इसको 
भ्र्थ यही हुआ ना कि हमें ८ भानेकी. मंजूर है, पर यह वहाँ कहता कि क्या साढ़े क्ात भराने 
लोगे ? और, सुनो सेठ जी--हमने नियम लिया है एक शास्त्रसभामे, जिसमें श्राप रोज जाते 
और इस तरहसे ५ पापोका त्याग किया, तो यह कथा जब, सेठने सुनी तो उस लकडह्ारेका 
सेठने बडा सत्कार किया भोर, माफो मांगी, भर कहा कि-तुम॒ सचमुचमे होनहार हो। इस 
मे श्रमीरी ओर गरीबीका कुछ हिसाब नही है । स्वयं झपने झ्रापके परिणामोकों सम्हालकर 
रखे कोई तो उसको संसारमे आपत्ति नहीं, ओर वह ससारमे रुलेगा भी नही । तो स्वृप्रथम 
पुरुषार्थ क्या करना कि जो व्रिकार होते हैं उनको पहलेसे ही हटा दें । तुम मेरे स्वरूप नहीं 
हो । ऐसे स्वरूपकी भक्तिके प्रसादसे जन्म-नन्मके बाँघे हुए कर्म दूर हो जाते हैं । 


सहजानन्द वस्तु-तथ्य प्रवर्चेन -रै४३ 


| (१३१) ' । 

१४३) स्वपरेकत्वाध्यास, पश्रध्यवंसान, शआराज़वभाव, के, शरोर व ससररण इनको 
'धत्तरोत्तर हेतुसुतता--यह जगत कया है ? जो कुछ समभमें भ्रा रहा वह क्या है ? जो बीत 
रही बह क्‍या है ? यह सब कहलाता है संसरेण । संसरगका श्रथ परिभ्रमण प्रौर भटकना । 
यह सब भटकंना है चारों गंतियोमे ससरण हो रहा, कषायोमे संसरण हो रंहा । इसका 
कारण बया है ? शरीर । यों लगाव, शरीरके माध्यमंसे ही तो संसरण चलता है, नही तो 
पषायोको कौन जाने ? शरीरके साथ सम्पर्क है, शरीरमे आात्मबुद्धि है, तो कंपायोमें भी वुद्धि 
चल रही है । सरसांरमे ससरण होता है, इंसका हेतु है शगीर। भ्रौर शरोर मिलता है इसका 
हेतु है कर्म । कमेसे चार घातिया हैं, चार भ्रघातिया है । घातिया न॑ हो तो श्रधांत्तिया कया 
'करें । घातिया करते है ग्रात्मगुणोका घात,भग्रौर प्रघातिया करते है प्रात्मगुणोंका घात होनेपें 
सहायक सामग्रीका सहयोग । जैसे एक लडकेको दूसरा लेडका पीट रहा है, भ्रब पिठने वाले 
का मित्र एके बालक श्रायों त्तो उसने पीटने वालेका हाथे पक्रड लिया तो बताओ्ो पीटा किसने 
एकने और दूसरेने उसको पिंठानेमे मदद दी । घातिया कर्म तो साक्षात्‌ गुणका घात करते है 
ग्रौर श्रेघातिया गुणोके घांत होते जायें इसकें लिए बाह्य सहायक बातें बनंती हैं। घातिया 
कर्म तो गणकां घात करता हैं और परीर निर्माण श्रादिका हेतु है प्रघातिया कर्म । लेकिन 
केंदल प्रघातिया यह काये न कर पायेंगे ॥ जहाँ घातियाका सम्बन्ध है वहाँ ही प्रध तिया 
धपना बल दिखाते हैं, तो शरीरका कारण हुआ कर्म, श्ौर करमका कारशा है प्रालवभाव । 
रागद्वेष, क्रोष, मान, माया, लोभादिक जो विकार है वे कहलाते है श्राल्वभाव । और आाखतव 
भाव हेतु है कर्मबन्धका भौर प्राज़वभावका कारण क्या है ? श्रध्यवसान । एक गलत बद्धि 
को जो प्रचुत्ति हैं उसका नाम है प्रध्ववसान । इसे कपाय कहे, मिथ्यात्व कहे । वंद्धिकी जो 
प्रवृत्ति है उसका नाम है अध्यवसोन, झोर जो बंद्धि है, कुवद्धि है, जिसे कहते हैं स्व श्ौर 
परमे एकंत्वकी श्रध्यास है, वह कहलाता है स्वपरंकत्वाध्यास । तो प्रानवरभावका हेतु हुप्रा 
श्र5 ,वसात और प्रष्यवसानका हेंतु है स्व परमे एकत्वका ग्रध्यास । तो देखो यह सिलसिला 
लगा है--सबका मूल क्या ? स्वपर एकल्वका भ्रध्यास । यह नोचेसे हटे तो बंकों ऊपरके 
सथ घीरे धीरे छुलवा जायेंगे। इसीलिए पुर्रुषार्थ बेतावा है संघ प्रौर परमें भेदविज्ञान करें 
एब त्घफा श्रध्पास मत करें। प्व स्वयर एकत्वका ग्रष्यास कैसे मिटेगा ? भेदविज्ञानस । हँये 
प्रधरार शोर प्रकाश एक जगह नहीं ठहर पाते ऐसे ही भेदविज्ञान शौर स्वपर एकत्वाध्पाय 
ये दोनो भी एक भावमे ठहर नहीं पात । 

(६४४) रवपरभेदविज्ञानबलसे स्वपरंकत्वाध्यासके टूर होते ही प्रष्ययसान, प्रात्म३ 


रै४ट सहजानन्द वस्तु तथ्य, प्रवचन 


भाठ, कर्म, शरीर व संसरण इनका उत्तरोशर प्रक्षय--स्वपर एकत्वका श्रध्थास मिठ्ता है 
स्वपर भेदविज्ञनसे । कंसा भेद वज्ञान कि यह जो सहज ज्ञानमात्र श्रात्मतत्त्त हु। जहाँ स्व 
तो है चेतन्यशक्ति मात्र सहज प्रात्मस्वरूष । जानने वाला क्‍या है ? झात्मा। परभाव याते 
चेतन्यशक्तिसे अतिरिक्त जितने भी भांव,हैं वे सब परभाव हैं। उन परभावोमे और इत् 
सहज भ्रात्मस्वरूपमे जो अन्तर जाना जाता है वह कहलाता है स्वपर भेदविज्ञान । जहाँ यह 
प्रन्तरज्ञान चल रहा है वहां स्बपर एकत्वका अध्यास नही चल रहा । तो स्वपरभेदविज्ञानसे 
मिटता है स्वपरकत्वाध्यास । उसके मिटनेसे मिटता है श्रध्यवसान । उसके मिटनेसे मिटता 
है ग्रास्वभाव,। आखवभाव न हो-तो कर्म बधते । कर्म न हो तो शरीर नही होता, शरीर न 
हो तो संसरण नही होता । तो मूलकी बात पकडो ना । स्व, झौर परमे भेदविज्ञान जग्राप्रो । 
देखो जिसदगीमे - सारे काम तो कर रहे हैं ग्रहस्थ जन, करें, श्राजीविका है, दुकान भी है, 
सब कुछ है । सब कुछ होते हुए भी बीच-बीचमे बस भेदविज्ञानकी-भावना णमोकार मत्रका 
स्मरण ओर जो भी समय पर श्राया-नम्रता करना, देव, शास्त्र, गुरुकी भक्ति रखना यह सब 
होते रहना चाहिए । श्रावककी शोभा इसमे है । जहाँ निग्नेन्धता है, निरारम्भता है, स्व प्रा- 
कुलताके साधनोसे हटे हुए हैं, ऐसे योगी सतोको केवल एक चैतन्यस्वरूपकी उपासनाकी ही 
बात कही जाती है, शोर जिसके घर है, दोलत है, परिवार, दुकान, फर्म ग्र।दिक सब लगे. हुए 
है ऐसे राग वाले जीवको देवपूजा, गृरुपास्ति, स्वाध्याय, संयम, तप झौर दान, ऐसी सद्वृत्तियो 
से उसे- भ्रपना मागे बढाना चाहिए । हाँ तो मूलमे बात क्‍या आयी कि स्वपर भेदविज्ञान करे 
तो सारे सक्ट द्र हो जायेंगे । स्वपर एकत्वका विनाश होता है स्वपर भेदविज्ञानसे । भ्रब यह 
१रखें कि स्वपर भेदविज्ञान हो गया है क्‍या मुझे, इसका प्रमाण क्या है-? तो इसका प्रमाण 
है शुद्ध चैतन्य चमत्कार मात्र भ्रात्मतत्त्वको हृष्टि । ओर इस आआत्मतत्त्वकी धुन बनना इस 
- ही ग्रात्मस्वरूपकी दृष्टि होना, ये हैं स्वपर भेदविज्ञान हो जानेके चिन्ह । अपने अन्तरात्माते 
सारी गवाही ले लो । दूसरेसे पूछुनेकी जरूरत नहीं। तो इस प्रकार सिद्धान्त भराया कि 
व ल्याणका मूल है, प्रारम्भ बनता है स्वपर ,भेदविज्ञानसे । देखो ज्ञान सही रहेगा तो संसार 
से निपटारा बन जायगा और ज्ञान ही बिगड़ कर रहे, बस्तुस्वातत््यके विपरीत विषल्‍प करते 
रहे तो उससे श्रौत्महितका मार्ग नही मिलता। कही न कही अटक बन जायगी । किसी न 
किसी विषय्रका आग्रह बन जायगा । जो छुद्ध भात्महितका श्रर्थी है उसे ऐसी बाघायें'न 
होनी - चाहिएँ, ॥ । 


ब__---मन्‍ हैक ०-०० 
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( ३४ ) 

(१४५) अखण्डके श्रात्मपदार्थमे विडम्बनाके प्रारंभका विवरण--यह जो संप्तारकी 
विडम्बना लग गई सो कैसे लग गई ? जब अन्‍्तरसभे श्रपने स्वरूपको निहारा कि यह तो है एक 
खण्ड निविकल्प ज्ञानस्वभाव और इसपर इतनी भ्रधिक विडम्बता हो क्यो गई ? इसका आ- 
धार क्‍या ? तो देखो जिसको कहा गया यह आत्मतत्त्व श्रखण्ड है ज्ञायक स्वभाव, यह सर्व 
प्रप वीस निराला है सहज स्वभाव । तो उसका काम कया ? बस ऐसे ही रहा श्राये । लेकिन 
पया कोई ऐसा ही रहा आयगा ? उसमे जानना न हो, कोई परिणतिर्याँ न उठे, कोई व्यापार 
ने जगे, याने जानना न हो, क्‍या कोई ज्ञायक भाव ऐसा रहेगा ? न रहेगा । कुछ जानना तो 
होगा। ग्रब देखो जानना बुराईके लिए नही होता, किन्तु यहाँ जानना बुराईके लिए हो गया। 
बात लो वह एक है जो एक साथ हो रहा है ससारमे, पर उसका विश्लेषण करें-यह मै आत्मा 
प्रखण्ड एक ज्ञानस्वभावी हू, सो पर्याय बिना तो नहीं रहता और पर्याय है उसका जानन तो 
जाना इसने, जहाँ जाननेकी बात भ्रायी वहां दो बातें बन गईं कि नही--ज्ञाता और ज्ञेय । 
यच पि ज्ञाता ज्ञेय दो बात बननेसे बिगाड क्‍या ? लेकिन यही तक रहने वालेके लिए ब्रिगाड तो 
नही, किन्तु जो झागे बहुत भटकनायें है, रुलना है उनके लिए एक यही ज्ञान ज्ञाता ज्ञेयका 
भेद होना ही ग्राफत बन गई । हुआ वया कि ज्ञाता ज्ञेयका हंतभाव यह जानने वाला व यह 
जाननेमे आया, ये दो बातें जगी । देखिये--मलिनता यहाँसे ही साथ चल रही है, नही तो 
बिगाड क्यो चल रहा कि यह ज्ञेय मै ज्ञात । शब इसके बाद आगेकी प्राफत देखो--जो ज्ञेय 
बना था समग्र वस्तु उस ज्ञेयमे अभ्रब स्वपरका श्राभास करने लगा | ज्ञेयमे यह स्व यह पर । 
स्व ग्राभास, पर आभास, कितने ही प्राभास लगा लो । किसी न किसी झरूपमे यह ग्राभास 
बने कि यह मैं, यह दूसरा, यह मेरा, यह पराया, ऐसा स्वपर द्वंतका श्राभास हो श्रौर जैसे इन 
शेयोमे स्वपरकी छांट हुई कि दृष्ट श्रनिष्ट बुद्धि श्रा गई । जिसे माना स्व उसमे इष्ट बुद्धि हुई 
भोर जिसे माता पर उसमे हुई ग्रनिष्ट बुद्धि । श्र यह बुद्धि जगी क्योकि रागद्वेषका परिग्रह 
कर लिया । देखो ज्ञेयोमे स्व और परका समभना ही विडम्बनाका मूल बन गया । निज स्व 


की बात नही कह रहे, ज्ञेयं ज्ञेगोमे यह स्व है, यह पर है इम प्रकारके श्राभाससे तो हुआ राग- 
हेंषका परिग्रह और जहां रागह्वेषका परिग्रह हुप्रा वहा हुआ इष्ट अ्रनिष्टका अभिप्राय । 


(१४६) ज्ञेयमें इष्टानिष्ट बुद्धि होते ही क्रियाकारक क्ल्पनासे प्रारंभ होकर ससार 
' भ्रमरण तककी विडम्बना--जहाँ रागद्वेष इष्ट भ्रनिष्ट को बात जगी कि इस जीवकी क्रिया 
फारककी कल्पना होने लगी | मैं करू, मैं कर दूगा, मैंने किया। श्रव ये क्रियापर उतरे। 
भ्रव तक-यह भाव आया था। रागद्वेष का परिग्रह “हुआ, दृष्ट भनिष्ट का आश्रय हुमा, अत्र 
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यह मंदानमे उतर आया । मायने क्रिया कारककी कल्पना हो बैठी--मैं करने वाला, मैंने 
इसे किया, वहाँ क्रियाफल भोगनेका भाव साथ रहता है, नही तो करना करना क्यो मचाता 
उसमे कुछ रस भरा रहा । उस क्रियाका फल भोगनेका मोज समझ रहां, तो क्रिया कारकको 
कल्पना होनेपर होता है क्रियाफल भोगनेका भाव | और जहाँ क्रियाफल भोगनेका भाव रहा 
बहाँ द्रव्य प्रत्ययमे नवीन कर्मबन्धका हेतुपना भ्रा गया । देखो--प्रसिद्धि तो यह है कि नये 
कम बंघते है तो जीवके रोगह्ेष भावका निर्मित्त थाकर बँधते हैं, पर सिद्धान्त ग्रसल में यह 
है कि कर्म जो बँधते हैं वे उदयमे श्राये हुए कर्मका निमित्त पाकर बंधत्ते हैं, भौर उदयमे भागे 
हुए कर्मका निमित्त पाकर कम और उदयमे आ्राये हुए कर्ममे ऐसा निमित्त बंधे यो उदयागत 
द्रव्यप्रत्यय छप कमममे ऐसा निर्मित्तपना भरा जाय, उसका निमित्त होता है रागद्वेषभाव । तो 
बात तो रागद्वेषपर ही डट रही ना, इसलिए ग्रन्थोमे सीधा बच्चा दिया कि कर्मबन्धका हेतु है 
रागद्वेष मोहभाव । तो द्रव्यप्रत्ययमे कर्मबन्बक्रा हेतुपना भ्राया और फिर उमसे कमबन्ध होने 
लगा | कर्मबन्ध हो तो करमंविपाक भी होता । पहले बाँधा, श्रव उदपमे ग्रा रहा | इस समय 
कितने ही जन्मोके बांघे हुए कर्म हम झाप भोग रहे हैं । क्या एक इस दह्वी भवका ? प्ररे पा 
नही क्तिने भ्रनगिनते भवोके बाँघे हुए कर्म हम श्राप श्राज भोग रहे । तो श्राज जो हम कर्म 
बाँघते हैं स्वतन्न स्वच्छुन्द होकर, तो वे यो ही न मिपटेंगे । श्रागाथी कालमे जब उसका उदय 
वाल होगा उस वक्त इस जीवपर विडम्बना छा जायगी । हा कर्मवियाक होनेपर होता है 
कर्म विपाकका प्रतिफलन । जैसे इस जीवमे उपयोगमे उसकी छाया प्रतिफलन कुछ बात हुई 
जिसप्ते कि ज्ञानका तिरस्कार हुप्रा तो कर्मविपाक प्रतिफलन होनेसे हुआ्ना कर्मविपाकका सपक॑ | 
फलन और सम्पर्कमे कितना श्रन्तर ? जैसे काँचमे प्रतिबिम्ब झ्राया, झौर दर्पणमे प्रतिब्रिम्ब 
भ्राया, जिसमे मसाला नहीं लगा, ऐसा शुद्ध काँच जैसा कि रेलके डिब्त्रोकी खिडकियोमे होता 
है, उस पारका खूब दिखता, मगर देखने वालेका चेहरा भी उसमे रहता कि नहीं ? वह रहता 
है और लगे हुए लाल रगका जहाँ जैसे उसी डिब्बेमे जब सबासको जाते तो पहले मूल कांच 
लगा हुआ वहाँ हो गया सम्पर्क | तो जब कमंविपाकके अ्तिफलनका सम्पर्क हुप्रा कि बस शुद्ध 
स्वभावसे च्यूत हो गया और शुद्ध स्वभावसे च्युत होनेका फल हुआ कि ससारके इन बहिर" 
नोकर, उपचरित निमित्त इनमे उपयोग जुड़ने लगा । इन बाह्य निर्मित्तोमे उपयोग जुडानैका 
फल हुआ कि विकारको हमने श्रपना डाला, श्ात्मसात्‌ किया । उससे हुई पर्यागबुद्धि, उससे 
बना रागद्वेषका विस्तार । शभ्रब यह सामने झा गया, भ्रौर उससे फिर ससार पारभ्रमण 


चला । 
(१४७) बहिम खतामे विडस्बना व भ्रन्तमुं खत।से विडम्बनाको समाप्ति-- या पेंक 
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बातें बतायी है सत्रह । यह सप्तदशयी संसारी जीवके सहज झानन्दका सहार करने वाली 
है | भेदविज्ञानके बलसे जो श्रन्तस्तत्वका लाभ लिया उस अतस्तत्त्वकी दृष्टि करके जब यह 
जीव ज्ञनंघन निज अतस्तत््वमे मग्न होता है तब फिर ये सत्रह बातें, ये विडम्बनाये, ये 
विपत्तियाँ फिर बुछ नही ठहरती । शिक्षा क्या लेनी है ? विडम्बनाकी मुल खत्म कर दें । 
विडम्बताका मूल क्‍या है ? स्वपरमे एकत्वका अध्यास। वह खत्म होगा स्व्पर भेदविज्ञान 
से । और ग्रधिकाधिक मनन करें, मै ज्ञानमात्र हु- एक साधे सब सधे सब साधे सब जाय ॥! 
कोई कहे कि ससार परिभ्रमण हमारा समाप्त हो, इसके लिए एक-एक चीजको हम दिलसे 
हटायेंगे और बहुत-बहुत प्रयत्न करेंगे, ऐसे क्रिया प्रयत्नों द्वारा यह्‌ हित साध्य नही है । जब 
जाना कि मै चैतन्यशक्ति मात्र हु, मैं विशुद्ध ज्ञानमात्र हु, जानन जानन ही मेरा काम है, तो 
इस प्रकार यह सप्तदशयी, जो १७ बातें कही ये १७ बातें ही जोवको ससारमे रुलाने 
वाली चोज है उसे मेटना है तो ग्रपतती तरफ प्रार्ये । बाह्य पदार्थोको प्रोर मत भुके, और 
एक बस निज तत्त्वके ज्ञाता बनकर रहना यह ही है पुरुषार्थ । काम हो. रहे है विधिनिषेत्र 
अनुसार । यह मैं नही, यह मैं हु, यह मेरा काम नही, यह मेरा काम है निषेध श्रौर विधि 
दोनो साथ चलते है तो हितमें प्रगति होती है श्रौर एकान्त करे कोई तो बस यह बन जाता 
है विपरीत ग्राशय । जैसे भ्रन्य दर्शनमे कहा विधिनियोग प्रेरणा । प्रव वह विधि क्‍या जिसका 
फोई परिणमत ने माना जाय । और देखो वस्तुस्वभाव किसीका गला घोटनेसे स्वभाव नही 
छूटता । वस्तुका स्वभाव वस्तुमे है । जो उल्टा समझें तो उत्की समकझका एक फल मिला, 
पर समझ लेनेसे वस्तु ऐसी बन जाय सो नहीं । तो वस्तृस्वभावको जानें, अपने इस सामर्थ्य 
को पहिचाने और श्रपनेमे तृप्ष हो, सतुष्ट हो, ऐसी अपनी प्रकृति बने तो इसमे अपना लाभ 


हैं। 


पा: 2, शाम 


( ३१४५ ) 


(१४५८) तत्त्वविज्ञानकों श्राठ पद्धतियोमे प्रथम भुतार्थ व भेदप्रतिपादफ अभ्ृतार्थका 
परिचय-“तत्त्व समभनेकी ८ पद्धतियाँ होती है। कुछ भी बात जानना हो उसकी रीतियाँ ८ 
हैं। उन झाठीके पहले चाम सुनो, और उनका क्रम भी ध्यानसे सुनो--भूनाथे, भेदप्रतिपादक 
अ्रभूता्थ, गुणप्रतिपादक ग्न्नतार्थ, पर्यायेप्रतिपादक अभृतार्थ, सम्बन्धप्रतिपादक ग्रभ्नुताथे, पर्या- 
यात्मकपरिचायक पअभूता्े, पर्यायबुद्धि प्रभूतार्थ ग्योर छवाँ उपचार । इनका पहले सामात्य- 
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तया ग्रथं समझ लो शौर उससे यह भ्रान होगा कि कौनसा कथन किस पद्धति पर किया 
गया है | भूता्थं मायने सहज स्वभावमय श्रखण्ड अवक्तव्य तत्व । बस्त भूतार्थ एक ही है 
जिसका वर्णन भूतार्थ नही कर सकता । वह तो केवल लक्ष्यममे हो ले जानेकी बात है। 
जितना भी वर्णान है वह सब अभूतार्थस्रे बेन होता है तो इत्तनेसे पहली बात तो यह जानें 
कि अभुतार्थ श्रगर असत्य हो तो सब ग्रन्य, सब प्रतिपादन, सब वर्णन श्रप्तत्य हो जायगा। 
इसलिए सब अभूत्ता्थे असत्य नही कहलाते । कैसे ग्रसत्य है सो बतायेंगे ? पहली चीज है 
भृतार्थ परम.थे श्रखण्ड सहज स्वभावमय श्रनादि अनन्त प्र॒व स्वभाव, वह लक्ष्यमे होता है, 
वह है भूतार्थ । भृत्तार्थका शब्दार्थ क्या है ? जो स्वय निरपेक्षतया श्रपने ही सत्वके कारण 
होने वाली बात है उसे कहते हैं भूतार्थ । श्रब उसका वर्णांन चलेगा । वर्णनमे है प्रभूतार्थ | 
७ भ्रभूत्तर्थकी रीति हैं मोर भृतार्थ एक ही है। प्रतिपादन प्रभृतार्थसे होता है | भ्रब देखो 
भृतार्थके बादका नम्बर है भेद प्रतिपादक शभ्रभूतार्थ, जैसे भुतार्थमे जाना एक श्रखण्ड ज्ञायक- 
स्वभाव आत्मतत्त्व । जाना और समझमे नहीं आया श्रभी । सममाग्रो जरा । देखो गुण श्रोर 
गुणी, गुए तो है सहजस्वभाव श्रौर वह जिसमे पाया जाय वह है गणी । भूतार्थमे गुण गुणी 
का भेद न था, वह तो है एक भ्रखण्ड तत्त्व | भ्रब देखो भेद करके जाना कि यह चंतन्यगुण 
है भोर चंलन्‍्य गृणी है तो इत्तना ही भेद करे उसे कहते हैं भेदप्रतिपादक अभूतार्थ । 

(१४६) गुणप्रतिपादक श्रमृतार्थ, पर्यायप्रतिपादक श्रभुतार्थ सस्बन्धप्रतिपादक अभृ- 
तार्थ व पर्य्ययात्मपरिचायक अभ्ृतार्थ पर्यायबुद्ध अभूतार्थ व उपचार--भ्रब इसके बाद ग्रोर 
सममभना है । इतने से भी हम नहीं समझे, ऐसी समस्या आयी तो झागे चले गुण प्रतिपदक 
अभृत्तार्थ । जो गुणोका प्रतिपादन करे, आात्मामे ज्ञानगुण है, दर्शनगुण है, चारित्रगुण है, ऐसे 
गुराका प्रतिपादन करे उसे कहते हैं गुणाप्रतिपादक श्रभृतार्थ | यहां तक सारी बातें एक श्रव- 
क्तव्य जैसी हैं। सामने बात ञ्रा नही पायी कि क्‍या बात हमे कहना है, किससे समझाना है 
तो व्यक्त बात जब जब कहने चलेंगे तो कुछ पद्धति काम देगी । पर्याय प्रतिपादक श्रभूतार्थ । 
जैसे ७ तत्त्व £ पदार्थ इनका वर्णन है ना जिसका श्रद्धान करना सम्यर्दर्शय कहा--तत्त्यार्थ 
श्रद्धानं सम्यग्द्शन । भौर अध्यात्मशोस्त्रमे कहा है--भूताथसे जाने गए ६ तत्व सम्यवत्वके 
कारण हैं * तो वे ६ पदार्थ ७ तत्व यह है पर्याय प्रतिपादक श्रभूतार्थसे ज्ञात । श्रव समभली 
७ तत्व € पदार्थ क्सिका विषय है ? क्तिने श्रभूताथें निकल गए ? उसके बादका नम्बर है 
भेदप्रतिपादक शभृत्तार्थ, गुणाप्रतिपादक अभूतार्थ उससे नीचेके क्रमका है पर्यायश्रतिपादक प्रभृ- 
तार्थ उससे जाना गया विस्तार | श्रौर देखो ७ तत्त्व ६ पदार्थ जानकर उनमे रहने वाले - 
एकत्वकों जानना सम्यवत्वका कारण है । ७ तत्त्व € पदार्थ श्राये पर्यायप्रतिपादक प्रभृतार्धमे 
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अरब उनका विस्तार बन जाता है । जैसे श्रस्रत्र प्राय तो क्रीध, मान, माया, लोभादिक वे 
सब है पर्यायप्रतिपादक ग्रभूतार्थसि विज्ञात । इसके बाद समभता है सम्बन्ध प्रतिपादक अ्रभृ- 
तार्थ । श्रभी तक एक-एक धारासे बात चल रही है | भ्रब यहाँ समभना है सम्बन्धका प्रति 
पादन करने वाला भृतार्थ । जेसे निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध जाना, कुछ भी सम्बंध समझा उसे 
समझ ने वाला जो अभृतार्थ है उसका नाम है सम्बन्धप्रतिपादक अभूतार्थ | इसके बाद नम्बर 
है पर्यायात्मपरिचायकका । पर्यायमे जीवका परिचय करने वाला अश्नतार्थ । जैसे यह स्थावर 
जीव है, त्रस जीव है, अश्रमुक गतिका हैं और मगंणा प्रोका वर्णंत है, और वहां जो जीवका 
परिचय बनता है वह पद्धति है सब पर्यायात्मपरिचायक श्रभ्नृतार्थ । ग्रब देखो अ्त्र तकके अ्भु- 
तायेमे भ्रशुद्धता, गडबडी ये बाह्य बातें नही श्राई भ्रब इसके बाद है पर्यायबुद्ध ग्रभूगार्थं, यह 
है एक मिथ्यात्व वाला भाव । पर्यायमे अपने श्रापका श्रद्धान करना यह मैं हु, अ्रपने आपके 
लिए बात है यह । पर्यायमे श्रहका श्रतुभव करना पर्यायबुद्ध भ्रभृतार्थ है। फिर उसके बाद है 
उपचार । एक द्रव्यको दूसरेका कर्ता कहना, भोक्ता कहना, स्वामी कहना सो उपचार है । 
उपचार भी भिथ्या है। 

(१५०) पर्यायबुद्ध अभुतार्थंके वर्णनका लाभम--भ्रब॒ समझो उल्टे क्रममे आकर । 
समभना है भूतार्थको । भूतार्थकों कुछ अ्रधिक नही सममाना है | वह तो एक लक्ष्यभूत चीज 
है । उस भतार्थका ही ज्ञान करनेके लिए सर्व वर्णान हुग्ना करता है। श्रब उल्टी रोतिसे 
देखो--८वाँ क्या कहा था ? उपचार | तो उपचारवा वर्णान श्रब अगले निबधमे स्वतत्रतया 
होगा । भ्रब ७वाँ देखो- पर्यायबुद्ध प्रभृतार्थ याने पर्यायक्रो यह मैं हु इस प्रकार माननेकरी 
बात है पर्यायबुद्ध अभूतार्थे । मिथ्यात्व--इसका वर्णन ग्रन्थमे है, फ्सलिए कि यह हेय तत्त्व 
है श्यौर ससारका कारण है | हेयको भी तो बताना चाहिए । पर्यायबुद्ध अश्वृतार्थवा परिचय 
त्तो सही है, पूज्य है, सिद्धान्तकी चीज है, मगर पर्यायबुद्धता न होनी चाहिए। जैमे एक 
बार कहा था कि नरकोका वर्शन है तीसरे श्रध्यायके पहले सूत्रमे, तो बताग्रो पहला सूत्र 
पूज्य है कि नही ? उसे श्रर्ष चढाना चाहिये कि नहीं ? चढाना चाहिए । पृज्य है, तत्त्वार्थ 
सूत्रका सूत्र है | श्र चढाग्रो तो प्रत्येक सूत्रका चढाओ्रो, श्र चढानेमे दोष नही है, क्योकि 
वह जो वाणी है, वे जो वरकोका प्रतिपादन करने वाले बचन हैं वे बुरे नही हैं, पर नरकोमे 
जाना बुरा है। पापके स्वरूपका जो वर्णन है वे वचन गदे है कि अच्छे ? पाप बुरे हैं। अगर 
पापके स्वरूपका वर्रोन न होता ग्रन्थोमे तो पापोंसे हूटाव कैसे होता ? तो पर्यायबुद्ध श्रभू- 
ताथंमे जो पर्याय बुद्धता है वह तो त्याज्य है, पर पर्यायबुद्ध अभृतार्थ से मिथ्यात्वका ही तो 
रू4रूप समझता पया है । हाँ पर्यायमे आत्मबुद्धि हवा यह है हेय, यह है संसारका कारण । 
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जैसे पापका वर्णन बुरा नही है, पाप बुरे हैं वन तो जिनवाणी है। एक शास्त्रका कथन 
है । तो वर्णन घृणाकी चीज नहीं किन्तु पाप घुणशाक्री चीज है । ऐसे हो पर्यायबुद्ध ग्रभुताथ 
ने मिथ्यात्वका स्वरूप बताया । 

(१४६१) पर्ययात्मप्रतिपादक प्रसुतार्थ व उसकी उपयोगिद्या-- अ्रत्र छठा क्या है * 
पर्यायात्मवपरिचायक श्रभृतार्थ | पर्यायम यह आत्मा है, यह जीत्र है ऐपा परिचय कराने 
वाला दणन है | देखो कितना लाभकारी है यह । यह त्रस है, यह स्थावर है, यह कॉडा है, 
यह मवखी है यह मच्छर है। ऐसा इन पर्यायोमे जो जोवका ज्ञान किय्। इससे लाभ क्‍या ” 
इससे लाभ तब्र है जब कि दयाको प्रवृत्ति बने । ग्रन्थोमे दयाक्रो भी धर्म कहते है, रत्तत्रयको 
भी धर्म कहते हैं। धर्मादिक भावोकों भी घर्म कहते है । एकान्त न करना । ये अ्रपने अपने 
पदके अनुसार चलमे वाले वर्णन है ग्राचार्योके | आचार्य सत सारे विश्वपर छुपा करने वाले 
थे इसलिए उनके सब वचन ऐसे निकले कि जिससे सब जीव सुखी हो, किसी जीवमे विस॑- 
म्वाद न हो, अशान्ति न हो, ऐसा यह समान वर्शान है। जैसे दयाका बर्गन क्रिया तो दया 
करने वाला भी सूखी जिसकी दया की जा रही वह भी सुखी । एकेन्द्रियकी भी लाभ मिला 
भगवानके वचनसे कि एकेन्द्रियका घात नही करो ऐसे उपदेशसे भव्य जीवकी दयाहूप प्रवृत्ति 
हुई तो उससे एकेन्द्रिय जीवकी भी रक्षा हो गई । जिमेंन्द्रदेवका उपदेश यह सब विश्वके उप- 
कारके लिए है । विवाद नही है, सब सुखी हो, शान्‍्त हो, भ्रेमसे रहे, वात्सल्यसे रहे । कया 
प्रयोजन है ? क्रिसना निविवाद स्याह्ादका दर्शन जो ऋषभदेवकी परम्परासे चला झाया वैसा 
बतला रहा है यह पर्यायात्मक परिचायक श्रभूतार्थ- पर्यायमे जीव कहना । अब देखो निश्चय 
नयसे परमार्थहृश्टिसे तो पर्याय जीव नही, पर्यायका तो निषेध है कि पर्याय सब ग्रजीव हैं ! 
जीव तो चैतन्यशक्ति मात्र है । पर ऐसा ही कोई बोले कि बि जलीमे पतिगे भरा रहे तो भ्राने 
दो, मर रहे तो मरने दो, छिपकलियाँ खा रही तो खाने दो । भ्रजीवमे प्रजीव ही तो पिट 
रहे । जैसे एक तेरापयी स्थानकवासी होते है उनमे यह कहा है कि बिल्ली अगर चुड़ाको 
पकडती है तो रोकी मत । उन स्थानकवासियोका कुछ ऐसा ही सिद्धान्त है कि श्रगर सात्रक 
जीवदयाका विचार करता है तो वह अपने पदसे गिर जाता है, खाता है तो खाने दो । इस 
तरहसे अगर सब जगह मान लिया जाय, ग्रव॒तियोमे भी एक इमी एकान्तकी बात क्री जाय 
तो दयावी बात उठ जायगी । फिर हृदयमे बरुणा ही ते रहेगो। करता जा जायेगी । तो 
यह भी बात तो कामकोी है, शोर वात जहाँ जितनी कामकी है वह बात-चर्हा उतनी समभनी 
तो चाहिए । पर्यायमे जीवका परिचय कराने वाला है पभुतार्थ । इससे यह लाभ है। श्र 
प्राप समभते जायेंगे. कि::पूर्त पूर्वके भ्रभृताथ्थ कैसे -कैसे भीतरी बनते गए भौर यो प्रगति कर 
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कैसे भूता्थ तक पहुच गए है ? तो समझना चाहिए। 

( १५२ ) श्रास्तरिक दृष्टि द्वारा भुतार्थकी ओर पहुंचनेका पौरुष--अ्रब इससे पहले 
क्या है ? सम्बंध, प्रतिपादक, श्रभूतांथ, याने क्रोध प्रकृतिके उदयका निमित्त पाकर जीवमे क्रोध 
परिणमन हुझा, यह हुआ सम्बंध प्रतिपादक अभतार्थ । वर्णन गअ्रसत्य नही है पर आगे जैसी 
प्रन्तह ह_्टि मिलती जायगी वैसे ही वसे यह श्रभूतार्थ छूटेगा, और अन्तरमे प्रवेश होता जायगा। 
इससे बहुत ग्रागे हुआ्ना अब पर्यायात्म प्रतिपादक अ्रभूतार्थ । देख लिया ७ तत्त्व € पदार्थ, इन 
का श्रद्धान करना यह कत्तंव्य बताया है शास्त्रभे | कई जगह वर्णन श्राया है, तो करना चाहिए 
वर्णान मगर ग्रात्मोद्धारकी दृष्टि मिल जाय, इससे शअ्रतिरिक्त प्रयोजन नही । जैसे---चा रित्रमे 
सीढी है । जैन सिद्धान्तमे पहली प्रतिमा, दूसरी, तीसरी बढते जावो, विशुद्धि बढती जाय श्र 
क्षुल्लक ऐलक और फिर मूनि जैसे चारित्रकी सीढी है ऐसे ही तत्त्वके परिचयको भो सीढी है 
ग्रौर उस सीढीको उत्तरको ओरसे प्रथम प्रथमकी श्रोर जा जा कर सब बताये जा रहे है। 
यहाँ तक प्राये इतनी सीढियोको पार करके पर्यायके समभनेमे | जिसमे तत्त्व पदार्थ सब समभ्रे 
गए। इससे श्रौर भ्रन्तह ष्टि बने गणप्रतिपा !न अशभ्ृताथंसे जानें । पुदगलमे रूप, रस, गय, स्पर्श 
गण हैं । यहाँ तक चचसे श्राये । अब उन उन ग्रभतार्थेत्ति हुटकर याने श्ौर ऊपर श्रन्तरमे 
ग्राकर अब यहाँ आये । गुण देखो, आत्मामे ज्ञान, दर्शन, चरित्र, शक्ति ये गृण देखे गए । इस 
से और अन्तरमे जो उतरे तो आया भेद प्रतिपादक ग्रभूतार्थ । यहसे शुरू हुआ सब वर्णन । 
भतार्थ तो है एक लक्ष्यभूत । अब बताब्ो तो कुछ । तो गुग गुणीका भेद पहने बताया । तब 
उसके आधारपर श्रागे और विस्तार बतता जायगा। और ये सब प्रभतार्थ आते जायेंगे । तो 
यह है भेदप्रतिपादक अभृतार्थ । इससे भ्ोर अन्तरभे गए तो गुण गुणीका भी भेद समाप्त हो 
जाय, केवल एक अखण्ड वस्तु चित्तमे हो, सहज स्वरूप हो वह कहलाया भतार्थ तो कंसा इस 
प्रभुतार्थंका सदुषयोग करके भ्रागे बढ बढ करके हम भूतार्थमे पहुचे है। देखो सभी उपयोगी 
हुए ना हर बातमे । जैसे भगवानकी भक्ति करते, पुजनन करते तो सबका निराला-निराला काम 
है। कही फल भी चढाते है, कही अ्रत्चित्त द्रव्य सूले भी चढाते है कही केवल धृप ख़ेते है, कही 
केवल भावसे पूजा करते है, ओर कही केवल एक उपामना ध्यानसे ही पूजा जाता है। तो जो 
लोग जिस श्रेणोके हैं, जिनकी जितनी पात्रता है, ज॑सी व्यवहार चारित्रको विविधतायें है, जैसे 
पूजन विधिमे विविधता है, ऐसे ही पदार्थके परिचयमे भी विविषता है। उनको पार करके 
चलना है भूतार्थ पदार्थ तक। स्वंके लिये देखो उपयोग है कि जो जितना जहां समझ सके वह 
वहा समझ ले, और शभ्रच्तमे यह श्राया सृतार्थ तत्त्वपर 

(१५३) तसत्वपरिच्रयके प्रसंग प्राठो पद्धतियोका बिलोम बर्णाब--अ्रव पुनः उप- 


१५२ सहजानन्द वस्तु तथ्य प्रवचन 


हारमे सुनो, उपचारसे वर्शोन किया यह तो मिथ्या है | कैसे मिथ्या है और उसमे भी कुछ 
मर्म है कि नही ? यह सब आगेके निबधमे बतायेंगे । फिर है पर्यायब॒द्ध भ्रभूताथ । इससे 
जानें कि पर्यायबद्ध रहना हेय है। ससारका कारण है। वह मिथ्यात्वभाव भाव जीवके 
* उपकारके लिए नही है। फिर समझा पर्यायात्म परिचायक अभृतार्थ । यह तन्रस है, स्थावर 
है, वादर है। यह सब किस लिए बताया कि हिसादिक पाप न हो । हिसादिक परापोकों 
टालनेके लिए यह जीवोका परिचय है अन्यथा कोई समझे कि जल श्रजीब हैं, भ्ररे वह तो 
पर्याय है। उसे हो जीव ही नही कहते, छानना खत्म । हर जगह सर्व हिसा हिसाका ही 
साम्राज्य बन जायगा यदि इन पर्यायोमे जीवका परिचय करनेकी बातको ग्रस॒त्य कह दिया 
जायगा । आगे बढो, १२ किसी भी नयकी बात्तकों अ्रसत्य नही कहा जा सकता । उससे भ्रोर 
अ्न्तरनयमे बढ़ना चाहिए | तो सम्बन्ध प्रतिपादक प्रभुनाथेंका क्यो वर्णन किया जाता ? 
यह बतानेके लिए कि जितने विभाष, विकार परिणाम हैं वे सब ग्रस्वभाव हैं, भेरे स्वरूप 
नही हैं | देखो सम्बन्ध प्रतिपादक श्रभूतार्थले भी हमको वया शिक्षा मिलतो है ? ये क्रीष, 
मान, माया, लोभादिक मेरे स्वभाव नही हैं, क्यो नही हैं भाई ? ये मिमित्त सन्निधानमे होते 
हैं क्मंविपाकका सम्बन्ध पाकर होते हैं, मेरे स्वभाव नही हैं, मेरे स्वभाव नहीं हैं। तो 
सम्बन्ध प्रतिपादक श्रभृतार्थने विकारसे हटा लेनेकी उमग दिलाया । फिर है पर्याय प्रतिपादक 
अभूतार्थ । ७ तत्त्व € पदार्थ अनेक पर्याय, इनका ध्यपदेश करनेके लिए है। फिर है गुणप्रति- 
पादक श्रभुृतार्थ । वह स्वभावका परिचय करनेके लिए है। व्या गुण प्रतिपादक प्रभनाथ ? 
जैसे कहा प्रात्माका स्वभाव चैतन्य है। हम नहीं समझे भाई ? झरे जिसमे ज्ञान गृथ है, दर्शन 
गुण है, चरित्र गुण है ऐसा समझना तो समभमे श्राता । यह है गण प्रतिपादक श्रभृतार्थ श्रौर 
भेद प्रतिपादक अभता्थ । एक श्रखण्ड वस्तुको सबसे पहले समभें जिसके द्वारा बनता वह है 
भेद प्रतिपादक श्रभतार्थ । भूतार्थ लक्ष्य है । 


उसका ऊखड, छ अलमपससमबल»्अमकफताम, 


( ३६) 
( १५४ ) उपचारभाषासे मिश्यापन व गुप्त तथ्यका दशंन-- तत्वपरिय्य करनेकी 
पद्धतिया ८५ कही गई थी, जिनमे एक तो भतार्थ और ६ प्रभृतार्थ श्रौर ८५ वा है उपचार | ७ 
का वर्णन हो चुका था, भ्रब भ्राज उपचारका वर्रान किया जा रहा है । उपचारका शब्दार्थ है 
'उप समीपे चरण उपचार ? श्रर्थात्‌ वास्तविक तथ्यंके निंकट निकट फिरना सो उपचार है। 
उपचारका सीघारूपक जो शब्दो द्वारा जाहिर होता है वह है एक द्रव्यको दूसरे द्रव्यका कर्ता 


सहजानच्द वस्तु-तथ्य प्रवचन १५३ 


स्वामी, भोक्ता बताना । एक द्रव्यके द्वारा दूसरे द्रव्यका निर्माण बताना, भ्रव आप सब घटित 
कर लीजिए । मेरा घर है, मैं मकानका मालिक हूं, यह घी का घड़ा है आदिक जो जो कुछ 
भी प्रयोग होता है तो जैसा उन शब्दोमे कहा वैसा क्‍या वहां श्र है ? घी स बना घडा है 
पया, मेरा मकान है क्या श्रर्थात्‌ मुमसे रच पच गया हो ऐसा है क्‍या ? तो उपचार भाषा 
जिन शब्दोमे कहती है उन शब्दोमे ही तथ्य समझ लेना सो मिथ्या है, लेकिन एक बात यहाँ 
यह समझे कि दुनियाके सभी लोग एक ही त्तरहका उपचार क्यो बोलते है भिन्न-भिन्न प्रसंगो 
में ? घरमे घीका डिब्बा है तो उसे बालक, जवान, बूढ़ा, स्त्री, पुरुष सभी यही कहते हैं कि 
बह घोका डिब्बा लावो | भ्रौर श्रौर लोग भी यही वात कहते है । भरे कोई भी तो कुछ झोर 
नही बोल रहा । जैसे घुलका डिब्बा, कागजका डिव्चा श्रादि। तो एक ही तरहसे क्यो उपचार 
भाषा बोलते हैं ? श्नटपट क्यो नहीं बोल डालते ? यहा उस तथ्वका श्रन्वेषण किया जा रहा 
कि जिसमे उपचारमे भी कोई तथ्यकों बात मिलती है । कुम्हारने घड़ा बनाया । वस्तुस्वहूपसे 
देखें तो यह बात मिथ्या है। कुम्हारने तो अपना हाथ चलाया, मिट्टीमे क्या किया कुम्हारने ? 
लेकिन सभी लोग ऐसा क्यो बोलते है ? यदि इसमे कोई तथ्य नहीं है तो फिर दुनियाके सब 
लोग यो ही बोलते-कुम्हारने घडा बनाया, तो उसमे कोई तथ्य है । कया तथ्य है ? कुम्हारके 
व्यापारका निमित्त पाकर मिट्टीमे घड़ेकी परिणति बनी। यह घटना तो सत्य है ना ? सम्बंध 
प्रतिपादक अभूतार्थकी बात वहा पड़ी है ना ? उसोको समभकानेके लिए उपचार भाषा एक्र 
सक्षिप्त शब्द है। 

(१५५] उदाहरणपुर्दक उपचारसे गुप्त तथ्यका दिश्दर्शत--कुम्हारने घटा बनाया । 
लम्दी रचनासे जो घटना जानी जा सकती थी उपको सक्षिप्त थोड़े शब्दोंमि बनानेका व्यवहार 
लोकिकी रूढिमे हो गया है। प्रभी पिर दर्द करता हो तो ञ्राप यढ़ ही तो कहने कि मेरा 
सतिर दद कर रहा, तो यह बात दया सच है ? मेरा मिर ही नहीं है, विर पौदवलिक है । 
में चेतन हु मो पहले तो यह मूठ रहा कि मेरा सिर | फिर प्राग्ेक्नी बात त्तो उहें क्या ? तो 
फिर सत्य बया ? सो तो चताप्नी । मेरा सिर दर्दे फर रहा, यह बात तो झूठ हो गई उप- 
चार हो गई । सिर मिर है में में हूं, भेरशा सिर नहीं प्रौर फिर भी बोल रहा तो उपचार 
वन गया ना । तो उपचार तो बन गया संगर भरे नो जा रहे हैं। तकतीफ हो रही है । 
पैदना हो रहो है तो उस बातकी बताप्नो तो सही हि विन दब्योमे बहोगे ? अरब उन शब्दों 
पो लावो । भेरा सम्पर्क पाकर धाहार बर्गषाप्रोदी रखता शरोरच्य £ह घोर उम्त दर्गरमे 
ये ससे तागय रहो ई, उसका निम्चि पणर भेरेसे देखस्य हो सही है, ब्या शोद दवनी गान 
योजिगा ? घरे इननी दातठ छोजनेशा होश दिसे है ? नो उयखारमे भी नध्य दी कोई $ ना ; 
उन शब्दों हो शोई सा हो एद समझ से मो शटया है, भगर कोई सध्द को के नः ल्‍्स्य 
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श्रट्पट व्यवहार अ्टपट उपचार क्यो नही होता उसमें भी तथ्य है। देखो बोली, वागो, 
व्यवहार, प्रमारा, त्तील, नाप सब कुछ यो ही कह देना कि सर्वंधा अ्तत्य है सो बात नही । 
उसमे भेद बनाना, विवेक बनाना कि इस पद्धतिमे यह ब'त असत्य है ग्रोर इस दृष्टिमे देखो 
तो यह सत्य है | श्रच्छा तो उपचारका वर्णन भ्रागममे किया क्‍यों जाता ? क्‍यों लिखा जाता 
उसका यह मतलब है कि उस उपचार कथनमे हम प्रयोजनकी बात पकड लें श्रौर जिन शब्द 
मे कहा उन शब्दोमे मत अटक जावे और प्रयोजनको जान लें तो उससे हमे फिर स्वभाव 
दर्शंनमे मदद मिलेगो । एक पर्यायबुद्ध अ्रभतार्थथोी छोडकर जितने भी शेपके ग्रभृतार्थ हैं उन 
सबका प्रयोजन है स्वभावदर्शनकी शिक्षा । सभी तो यही बात कह रहे हैं कि जो उपचार 
कथन होता है उसमे भी कोई तथ्य छिपा हुआ है । उस तथ्यक्रों पकड लें श्रौर उपचार 
भाषाकी बात छोड दें सो नहीं । तो पहले निबंधमे जो ६ बातें कही थी उसमे पर्व पृव॑की 
बातें अतरग श्रतरग होती जाती हैँ श्रोर अ्रन्तमे पहुचना कहाँ ? उत्त भृतार्थपर । मैं ग्रखण्ड 
एक ज्ञायकभावरूप हू । जगतके समस्त पदार्थसि निराला हू। मैं सबसे न्यारा केवल ज्ञान 
मात्र हू । मेरा किसीसे कुछ सम्बन्ध ही नहीं है। शरीरसे भी न्‍्यारा, कपायोसे भी न्यारा 
केवल एक ज्ञान ज्योतिमात्र यहां जिसको श्रद्धा बनी कि यह हो मैं स्वस्थ हु। इसकी वृत्ति 
को ही मैं करता हु, इसकी वृत्तिको ही में भोगता हु इसके श्रतिरिक्त मेरा और कुछ सम्बन्ध 
नहीं । ऐसा जिसने सत्यका परिचय पाया है और सारे विकल्पोको छोडकर इस ज्ञानस्वमावमे 
ही रहता है उत्त जीवको शाश्वत श्गनन्दके लाभका मार्ग मिलता है । 


_अशन्पलकललपपम का. छ। ााांध आया आर 


( ३७) 

(१५६) द्रव्यकी उत्पादव्ययप्रौव्पात्मकता--इहसमे एक समस्याक्रा समाधाव दिया 
कि बोलो द्रव्य उत्पाद व्यय सहित है या उत्पाद व्यय रहित है । देखो कथन दोनो तरहके 
मिलने है । द्रव्य तो उत्पाद-व्यव ध्रीव्य वाला है। द्रव्यका लक्षण ही यह है । जो चीज हैं 
वह बनती है, विगडती है श्रौर बनी रहती है । ऐसी दुनियामे कोई चीज नहीं थो बने श्ौर 
बिगड़े, पर बनी ने रहे, या बने शोर बनी रहे, बिगड़े नही, या बिगड़े, बनो रह धौर बने 
नही, या बनी रहे, विगडे शोर बने नहीं। कोशिश तो खूब की प्न्य दार्शनिडोनि, बौई 
ब्रा है जो बना ही रहता है, वनता, बिगडता नहीं । अच्छा तो एक चीज हम और बता 
६--होवा है | (हंसी) ॥ उसमे ऊुछ भी लगा लो, बना रहता है, उसमें विगटना झौर बनना 
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नही । तो यह तो एक कल्पनाकी बात है । दुनियामे कोई पदार्थ ऐसा नहीं जिसमे उत्पाद- 
व्यय ध्रोव्य ये तीनों चीजें न थायी जायें। प्रत्येक सत्‌ बनता है, बिगड़ता है और बना रहता 
है। भ्रगर एक बात कोई पूछे कि बतांग्नी सिद्ध भगवानमे क्या ये तीनो चोज पायी जाती 
है ? तो उसके उत्त रमे मोटे रूपसे यह जानो कि जब सिद्ध प्रभु बनते हैं तो ससार तो बिगड 
गया और प्रश्नुनता बत गई और श्रात्मा वहीका वही रहा । श्रच्छा कोई यह पूछे कि जिसको 
प्रभु बने ग्रनेक वर्ष हो गए उसमे बताग्रो क्या बनता, नया बिगडता शभ्रौर क्या बना रहता ? 
श्रच्छा वहां भी देखो सिद्ध भगवान छुद्धज्ञान ज्ञान ही पत्ते रहते है ना ? केवलज्ञान, ज्ञान ही 
ज्ञान सदा चलता रहता है । अ्रशुद्धरर्याय नही होती । ज्ञाच ज्ञान ही चलता रहता है ॥ तो 
चलता रहता है ज्ञान ही ज्ञान मगर पहले समयमे जो ज्ञान चल रहा श्रौर दूसरे समयमे 
ज्ञान चल रहा तो है तो एक समान सा मगर वह पर्याय नन्‍्यारी-न्यारी है। सो ट्वितीय समय 
का ज्ञान परिणमन बना, पहले समयका ज्ञान परिणमन मिटा और श्रात्मा वहीका वही रहता 
है । यही आननन्‍दकी बात है | जैसे बिजलीका यह लद॒टू जल रहा तो एक सा जल रहा श्रौर 
१५-२० मिनटसे जल रहा तो कोई कहें कि यह नया काम क्‍या कर रहा ? जो १५-२० 
मिनट पहले काम क्रिया था वही काम श्रव है, परतु वहाँ वही मात्र काम नही है । प्रतिक्षग 
में तया-नया प्रकाश, नयी नयी शक्ति ग्राती है। उसमे यूनिट भी तो खर्च हो रहो ना ? 
नई नई ताकत हर क्षणमे लग रही । कोई एक आदमी २० सेरका बीक सिर पर रखे खड़ा 
है आघा घटासे, श्रब कोई कहे कि यह तो कोई नया काम नही कर रहा, एक ही काम कर 
रहा तो बताग्रो कया सचमुच वह एक ही काम ज्योका त्यो कर रहा ? अर वह क्षण-क्षणमे 
नया नया काम कर रहा। केसे ? अरे भाई २० सेरका बोक जो ब्ाघा घटा पहले लिया 
था, पहले मिनटमे लिया था तो दूसरे मिनटमे क्‍या वह ताकत लगाकर काम नही कर रहा 
अरे ताकत न लगाता तो बोफ गिर जाता । और पहले मिनठमे तो पसीता न ग्राया था 
श्रोर अन्न पसीनासे लथपथ हो रहा तो नई-नई शक्तियोसे नया-नया काम कर रहा नां । तो 
यहाँ यह बात ६द्ध होती । सिद्ध भगवानमे भी यही बात सिद्ध होती । तो बात यह ऋह रहे 
हैं कि दुनियामे जो पदार्थ हैं वे बनते हैं, बिगडते है और बने रहते है । सभी पदार्थोंकी यही 
पद्धति है। शौर सब पदार्थ प्यारे हैं। जो बने बिगडे ओर बना रहे, ऐसा रहे, वह श्रपनेमे 
रहे । मेरा उनसे क्या सम्बन्ध ? मेरा तो बस मेरेमे ही मेरा परिणमन है । 
(१५७) तत्त्वविज्ञाना्थीको गुर्चरण सेवा प्रसादका महत्व--हां प्रकृनमे बात 
कया कह रहे थे ? दो समस्‍यायें हैं--द्रव्य उत्पादव्यय सहित है या उत्पाद व्यय-रहित है ? 
तो द्रव्य उत्पाद-व्यय वाला है यह तो प्रसिद्ध वात है मगर एक यह भी तो कथन आता है 
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कि द्रव्गदृश्सि द्रव्य शुद्ध है, उसमे बध भोक्ष नहीं उत्पाद-व्यय नहीं, विकार नहीं, कल्पना 
नही | ग्ह तो एक सहज स्वभावरूप है । ऐसा भी है ना ? तो श्रब उनकी हृष्टियां समभिये 
द्रव्य तो साधारण रूपसे यही है--'सत्‌ द्रव्य लक्षण, उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त सत्‌ / द्रव्य 
उत्पाद व्यय श्रौव्य युक्त है। भ्रब उस ही एक द्रव्य वस्तुमे दो दृष्टियाँ लगती है। देखो जगत 
मे जितने पदार्थ हैं वे पदार्थ श्रपनेमे कोई नई अवस्था लाते हैं, पुरानी श्रवस्था मिटाते हैं भर 
तोज बनती रहती है । सभी पदार्थ ऐसे हैं। जीव हो, पुद्गल हो, धर्म, श्रध्म, आकाश, काल, 
जो ऐसा नही वह है ही नही | भ्रब ऐसा मैं श्रात्मा भी हु । सुबह कुछ भौर दोपहर कुछ और 
शामको कुछ । भाव बदलते रहते हैं नां, परिणाम नये नये श्राते रहते हैं ना ? तो नई दशा 
बनती है, पुरानी दशा ब्िगडती है श्रीर खुद बना ही रहता हैं। ऐसे इस ग्रात्मवस्तुको भ्रब 
जरा दो दृश्टियंसे परखो ध्रोव्याशग्राहक द्रव्याथिक्नय व उत्पादव्ययग्राहक पर्याय/धिक नय । 
प्रोग्याशप्राहुक द्रव्याथिकनय--श्रभी बहुतपते भाई पढ तो लेते है बहुत जल्दी, महीना १५ दिन 
क्लास लगाकर थोड़े दियगोमे पडित हो गए । अरब जेनागमका कित्तना रहस्य है, कितना मर्म 
है ? तो बीसो वर्ष गुरुक चरणारजको अपने मस्तकमे रखकर बडी भक्तिसे उनकी सेवा करके 
पाये तो पा सकते है, ऐसे अनेक विद्वान हुए | श्री कुन्दकुन्दाचायंदेवके टीकाक्ार अमृत चन्द्र 
सूरिने खुद लिखा है । जहाँ चौथी ग्राथामे कुन्दकुन्दाचाय॑ने कहा कि मैं समस्त वेभवक्रों लगा- 
कर गआ्रात्मद्रव्यको दिखाऊंगा । 'त् एयत्तवित्त दाएह भश्रप्पणो सबविह॒वेण | जदि दाएज्ज पमाण 
चुविकज्ज छल रा घेत्तव्वः । इसकी टीकामे बताया है कि चार वैभव कौनसे हैं। पहला तो 
यह कि वे समस्त झागमके ज्ञाता है, दूसरा यह कि बडी युक्ति श्रीर दर्शन शास्त्रक्े प्रकराण्ड 
विद्वान है। तीसरा यह कि मिमंल निर्मल ज्ञानघनमे डूबे हुए परगुरु श्रौर श्रपर गुरुकी कितनी 
सेवाकी । उसके प्रसादसे एक प्रसाद प्राप्त हुआ | शोर चोथा यह कि निरन्तर भरने वाले श्रपने 
आननन्‍्दानुभवसे निर्णय कर लिया। इन चार वैभवोसे जो युक्त है वह पुरुष सत्य प्रतिपादन 
करनेमे समर्थ होता है । देखो यहाँके परगुरु श्लौर भ्रपरगुरुको शुद्ध उपासनाका क्रितना महत्त्व 
कुन्दकुन्दाचार्यके चित्तमे था । सारी जिन्दगी पढते हैं, सारी जिन्दगी सुनते है, सारी जिन्दगी 
मनन करत है तब जाकर आनन्दानुभव करनेको पात्रता बनती है| 
(१५८) तस्वविज्ञानके लिये श्रनुरोध--भैया | झ्पना ध्यान बदलो-- केवल गज नापने 

का ही उहं श्य न रखो, फेवल काँटा तौलनेका ही उद्दं श्य न रखो या जो णो कुछ किया जा 
रहा हो ब्यापार सविस वर्गरह, यही मात्र जीवनका उद्देश्य नही है | ये क्या साथ रहेगे ? ये 

क्‍या छूटेंगे नही ? झरे ये यही पडे रह जायेंगे । इस भात्माको भ्रकेला जाना पड़ेगा । जिसको 

अवे ले जाना पडेगा उसकी कुछ जिम्मेदारी तो महसूस करो । इन बाहरी पदार्थोकों ही ध्षव॑स्व 
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मंत समभो, इन्हे न्योछावर करो। जरा अपने श्रापपर भी तो दया करो । आत्मज्ञान पाये बिना 
उद्धार न होगा । और उस प्रात्माका ज्ञान बनाग्रो । भ्रगर स्याद्गादकी रीतिसे आत्माका शोन 
बनेगा तो जीवन सफल हो जायगा, नहीं तो एकान्तकी रीतिसे आत्माका ज्ञान करनेसे लाभ 
कुछ न मिलेगा । पक्ष, प्राग्रह, अज्ञान, कषाय, अ्म, इनमे ही जीवन जायगा। हाँ तो वस्तुका 
ज्ञान दो पद्धतियोसे होता है-- एक है--द्रव्य वस्तुका श्रौव्यांशग्राहक द्रव्याथिकनय याने 
उस द्रव्यमें एक ध्रौव्यस्वरूपको ग्रहण करने वाली दृष्टि | उससे जाता तो यह जाननेमे प्रा रहा 
कि मैं आत्मा ध्रूव हु । भेरेमे उत्पाद व्यय नही । एक स्वरूप हू । यह एक दृष्टिकी बात है । 
दूसरी दृष्टि है उत्पादव्ययाशग्राहक पर्यायाथिकतय याने उस वस्तुमे उत्पाद व्ययको ग्रहण करने 
वाला नय । तीन चोजें हैं--एक दृष्टिसे श्रौव्य ग्रहण किया, याने 'बीज सदा रहती यह श्रंश 
ग्रहण किया, और एक दृष्टिने ग्दल बदल ग्रहण किया ॥ तो उत्पादव्ययाशग्राहक पर्यायाथिक- 
हृष्टिसे वस्तु उत्पाद व्यय सहित है। उसमे बघ है, मोक्ष है। तो एक पदार्थमे ये दो बातें जुदी 
जुदी सिद्ध हो गई | देखो कही विवाद है क्या ? सच जाने और प्रेमसे रहे । और जितता बत 
सके धर्मकी उन्नति करें। प्रभावना करें| ज्ञान प्रभावना बनावें । श्रानन्द ही श्रानन्‍्द है, और 
जहाँ स्याद्वादसे गिरे, एकान्त बन गया वहाँ सारा जीवन विषमय हो जाता है। यही हाल तो 
हुआ ग्रनेक दाशनिकोका । अच्छा तो दो दृष्टियोसे दो बातें बताया ना, उत्पाद व्यष सहित है 
यह आत्मा और उत्पादव्ययरहित है यह आत्मा । 

( १५६ ) श्रौव्यांशग्राहक द्रव्याथिकनय व उत्पादव्ययांशग्राहक फ्यायाथिकरनयग्रसे 
प्राप्तव्प शिक्षण--वक्त दोनो दृष्टियोसे हमे शिक्षा कया मिलो सो सुनो-प्रौव्या बग्र!हक द्रव्पा- 
थिकनयसे हमे यह परिचय बनता कि देखो उत्पाद व्यय वाले तत्त्वपर उपयोग लगायेंगे तो 
उपयोग स्थिर न रहेगा, इसलिए उस हृष्टिको गौण कर श्रौव्यको देखें । हमारी दृष्टि एक सदा 
रहने वाले मेरे स्वरूपपर रहेगी तो एक ग्लोरसे तो हम बेफिक्र हो गए, याने उपयोग हमारा 
चचल है, मगर उपयोगका विषय जो श्रौग्य तत्त्व है वह तो स्थिर है। उपयोग भी चचल और 
पर्यायको विपय करें तो दोनो शोरसे गए । तो विषय तो स्थिर रहा, ग्रव स्थिर विषयका 
हम उपयोग करते रहेगे त्तो हमारा उपयोग निर्मेल होकर सम स्थिर हो जायगा | शअच्जा तो 
उत्पाद व्ययग्राहक पर्यायाथिकनयसे क्या शिक्षो मिली ? उससे यह शिक्षा मिली कि डरो मत, 
दुःखी मत हो । झ्राज हम अज्ञानी है, श्राज हम रोगी हैं, आ्राज हम बुरे है तो वह तो पर्याय 
है। ज्ञानवल बनायें तो इस १र्यायकी मिटा देंगे श्रौर एक अनुकूल पर्यायकरो पा लेंगे। तो जिन 
दृष्टियोसे हमे शिक्षा मिलती है बस वही दृष्टि तो हमारे ग्रलौकिक हित्तकी चीज है । तो यहां 
हम इस द्रव्य वस्तुको जब श्रोग्यहपसे तहते हैं तो हमको शिक्षा मिलनो है इम छ्ोग्पक्ता उप- 
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योग कर तो पार हो जायेंगे । जब उत्पाद व्ययको देखते हैं तो हमको बल मिलता जाता है। 
पापी हैं, ग्रज्ञानी हैं तो घबडाबो नही, यह पर्याय है, नैमित्तिक है । परभाव हैं, मिट जायेंगे । 
जंसे जब कभो किसीपर दुःख पडता है तो लोग सममाते हैं-प्ररे श्रा गया दुःख तो मिट जायगा, 
घीरज घरो। शभशुद्ध पर्याय है तो घीरज घरो, ज्ञान बढाओ, मिट जायगा और शुद्ध परिणाम 
में पहुच जायगा । तो प्रागमके प्रत्येक वाक्यसे हमको कल्याणकी शिक्षा मिलती है । श्रद्धा 
बनाये रही, किसी ग्रन्थको श्रसत्य मत कहो, सब ग्रन्थोसें सार मिलेगा। श्रगर ग्रन्थ झ्सत्य है 
ती फिर आचारयने बताया ही वयो ? वहाँ तत्त्व निकालनेक्री कला पावों और उससे एक भ्राननन्‍्द 
पावो, कल्याण पावो । तो बात बस सक्षेपमे यह जानो कि जरा भ्रव ज्ञानाभ्यासकी ्रोर बढो, 
कुछ स्वाध्यायमे लगो, कुछ मनन करो । श्रगर ससारके इन बाहरी बाहरी कामोमे ही रात 
दिन गुजारते रहे तो फिर श्रन्तमें पछताना पडेगा, इसलिए धर्म, ज्ञान, श्रात्मप्रतोति करो धन 
वेभवसे प्रीति मत रखो, इनमे ग्रास्था मत रखो, ये त्तो परिस्थितिमे श्राकर करने पड रहे है, 
उमंग होनी चाहिए धर्म भ्रोर भ्रात्मज्ञानकी वृद्धि करनेकी । 
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( रें८ ) 

( १६० ) आश्रय श्रन्तस्तत्त्वका प्रस्तावन-- इस लौकमे ऐसा कौन सा पदार्थ है कि 
जिसका सहारा लें तो श्रात्माको शान्ति भिले। बाहरमे ऐसा कुछ भी पदार्थ वहीं कि जिसका 
सहारा लेनेसे जीवका कल्याण हो, इसे शान्ति मिले । जगतमे सम्पर्कमे श्रा सकने वाले दो ही 
तो पदार्थ है--जीव और पुदगल, सो कोई भी जीवके साथ सम्बंध नहीं बना पाता । कोई 
भी किसीके साथ सम्बंध बना सकत। है तो यहाँ कल्पनामे पुदूंगलसे बनायगा बाहरभे देखकर 
बोलता है, ब्यवहार करता है तो पुद्गलको निरखकर करता है। हाँ इतना अवश्य है कि 
खाली पुदगलसे कोई वार्तलाप नहीं कर सकता तो वह एक पर्याय है। पर्यायसे ही लोगोका 
सम्पर्क चलता है । एक जीव, शुद्ध जीव, चेतनामान्र उससे किसका नाता, किसका रिस्ता, किस 
का सम्बंध ? जिससे भी सम्बंध बन रहा वह बाहरके जीव पुदंगलसे बन रहा अ्रपनी कल्प*« 
नामे । तो बतलावों कौनसा ऐसा सार है कि जिसका ग्राश्रय करें तो जीवको कल्याण मिले ? 
सब खोटी कल्पनायें हैं, मेरा बेटा, मेरा मित्र मेरा पिता, मेरी पत्नी, मेरा श्रमुक, सब एक 
कल्पनाका जाल है। वास्तवमे इस श्रात्माका बाहरमे कुछ नही है । भ्रौर यह जीव बाहरी 
चीजोमे राग बनाकर शअपने श्राप दुःखी होता रहता है | खूब निर्णय करलो, अनुभव भी बन 


सहजानन्द वस्तु-तथ्य प्रवचन १५६९ 


गया होगा कि बाहरके किसी पदार्थका श्राश्रय लेनेसे सुख शान्ति नहीं मिलती । हाँ इतना जरूर 
हो जाता कि कोई घर्मात्मा पुरुष हो, ज्ञानी हो, साधु हो और उसका सत्सग करे, उसकी वाणी 
सुने, स्वाध्याय करे तो जो विकल्प जाल चल रहे थे उपयोग बदलनेसे उन विकल्प जालोका 
क्लेश नही रहता, ऐसे अवसरमे यदि बाहरी ध्यान छोडक्र एक निज स्वरूपमे ध्यान बने तो 
इसको शान्ति मिलती है। तो बाहरमे कोई भी पदार्थ ऐसा नही जिसका आश्रय करनेसे शान्ति 
हो । तब फिर किसका आश्रय हूढना चाहिए ? खुदका ही श्राश्रय ढूंढो, खुदमे क्या ? यह जो 
मृति मुद्रा बनी है यह भव मूर्ति जो एक पर्याय है, श्राकार है, इसका सहारा लेनेकी बात नही 
कह रहे । यह तो परद्रव्यमे ही अन्तगंत है | श्रपने श्रात्माके स्वरूपमे जो एक सहजस्वभाव है 
उसके आश्रयकी बात कही जा रही है, इसका नाम है श्रतस्तत्त्व । अन्तस्तत्त्वका आश्रय लेने 
से वया लाभ मिलता है यह बात इस प्रकरणमें सुनो--- 

(१६१) निस्तरग श्रन्तस्तत्वके श्राक्रयसे उपयोगमें निस्तरंगताको संभवता--पहाँ 
दो बातें खूब समझ लीजिए--अतस्तत्व और बहिस्तत्त्व | बाहरी क्षेत्रमे रहने वाले पदार्थ सब 
बहिस्तत्त्व है, बाहरी वातें हैं, और यह शरीर, यह बाहरी बात है, कर्म यह भी बाहरी वात 
है । कर्मके उदयका निमित्त पाकर होने वाला उपयोगमय घिकार यह भी बाहरी बात है, विचार 
तके तरंग यह भी बाहरी बात है। धौर, जो कुछ बाहरी वदार्थ जाननेमे श्रा रहा है, जो जाना 
जा रहा है ऐसा यह जानना यह भी हैतो पर्याय, ध्रूव नहीं। मिट जाता है, सदा 
नही रहता, इसलिए इससे भी हटकर उस सहज ज्ञानस्वभावरूप अ्रतस्तत्त्वमे ग्राइये | कैमा है 
ग्रतस्तत्व ? ज्ञानस्वभाव, निस्तरंग, जिसमे कोई तरग नही, चंचलता नही, क्योकि अपने हो 
सत्त्वके कारण प्रपने ही स्वरूपमे श्रनादि श्रनन्त श्रविचल रह रहा है ता ? ऐसा स्वभाव निस्त- 
रग है। भ्रच्छा तो ऐसे निस्तरग सहज ज्ञानस्वभावका श्राश्नय लेनेसे उपयोग निम्तरग हो जाता 
है, याने हम किसपर अ्रपता ज्ञान जमाये हुए है? जो ज्ञानका जमाना है, दिल लगाना है, 
उपयोग लगाना है तो निस्तरग ज्ञानस्वभावमे उपयोग लगायेंगे तो उपयोग निस्तरंग होगा। 
एक मोटी ही बात परखलो, दर्पणके सामने जैसा होगा दर्पणमें भी वैसा कलक जायगा । एक्र 
ऐसी रीतिके अनुसार देखो जो हमारा ज्ञान, हमारा उपयोग रागद्वेष सुख दुःख तरगोसे रहित 
ज्ञानस्वभात को देखेगा तो उपयोग भी निस्तरग बन जायगा। देखो तरग मायने है लहर । अपने 
भ्रापमे एव लहर उठती है। दखो लहर है या स्थिर तत्त्व है | सुख दू ख रागद्वेप, सोच विवार, 
तक॑ आ्रादिक ये. सब लहर है, तो इस लहरका ज्ञान करेंगे तो ज्ञानमे भी लहर 'उछलेगी 
प्रोर इन सुख दु खादिक तरगोसे विविक्त सहज न्ञायक स्वभावका ज्ञान करेंगे तो ज्ञानमे यद 
निस्तरग ज्ञान ही तो प्रायगा । तो देखो भोतरी चोज अतस्तत्त्व निस्तरग है, उप्तक्ा प्राश्न4 
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लेनेवे उपयोग भी निस्तरग हो जाता है| अच्छा बतलावो । लहरें उठनेमे आ्राप शान्ति पायेंगे 
वया ? लहर उठती रहे यह आ्रापको पसद है क्या ? मुखसे तो कह ही दोगे कि हां पसद नहीं, 
मगर भीतरमे लहर ही पसंद भ्रा रहो । मदिरमे झाये, स्वाध्यायमे बैठे, प्रवचनमे सुन रहे, अ्रपने 
ही श्ञानकी बात सुन रहे, पर चित्त ऊपघम मचा रहा--अभी कितनी देर स्वाध्याय चलेगा, 
चित्त चाह रहा कि घरको ओर भागना है, दुकान खोलता है या जिससे प्रीति है उससे बात 
करना है, तरग ही पसंद हो रही है जीवको और जब तक यह सुख दुख रागद्वेषती लहर 
पसद होती रहेगी तब तक जीवको कल्याणका मार्ग ने मिलिगा । एक बार पक्का निर्णय तो 
करलो कि जगनके बाहरी पदार्थ न तो ये मेरे हितरूप है श्रौर इन पदार्थोक्रा विचार कर करके 
जी भीतरी तरग उठती है न वह मेरा हिंतरूप है। एक निस्तरग ज्ञानस्त्ररूप ज्ञान ज्योति 
उसमे ही अनुभव बने कि यह हू मैं, बस यह ही जीवको भला कर सकने वाला भाव है। हाँ तो 
अउस्तत्त्वके श्राश्रयक्री बात कही जा रही है | 

(१६२) अनाकुल श्रन्तस्तत्त्वके श्राश्नयसे उपयोगकी अनाकुलता --देखो यह अतत्तत्त्व 
सहज भाष है क्योकि नैमित्तिक नहीं । जो नैमित्तिक होता है उसका सहारा लेनेसे काम न 
चलेगा । रागद्वेष सुख दु ख श्रादि भाव नैमित्तिक भाव हैं। होते है अपने ही उपादानमे, अपनी 
ही परिणतिसे मगर निमित्तनमित्तिकताका बोध न हो तो उसका हटाव करना कठिन है । मेरे 
में हुए, मेरेसे हए, मेरी परिणति हैं, इतना ही इतना ध्यान रखा जाय विकार भावके लिए तो 
इसको हटानेका साहस और भूमलाहट कहाँसे पैदा करेगा ? ये परतत्त्व है, परभाह् है, नेमि- 
त्तिक है, ऐसा बोघ होनेपर उनको हटानेका पीौरुष जगता है, तो सहजभावका तो आश्रय करना 
है, उसके प्रति यह भाव होना चाहिए कि यह मैरा श्रनादि श्रनन्त अतस्तत्त्त स्वरूप है। यह 
ही मैं ह। लोग सोचते है ना कि मैं कया हू, हर एकके मनमे ज्ञानमे अपना झपना निर्णय पडा 
हुआ है । मैं हु, मैं श्रमुक कुलका हू, श्रमुक नामका हू, व्यापार करने वाला हू, सबिस करते 
वाला हू, ग्रहस्थ हू, श्रावक, त्यागी हू, साधु हु, कुछ न कुछ रहता है ना । तो देखो ऐसी बाहरी 
बाहरो दशाग्रोरूप श्रपनेको मानना यह ही कष्टोक़ी जड़ है, जो प्रपनेकी समझता है कि में सहज 
चैतन्यस्वरूप मात्र हू, ऐसी भीतर दृष्टि रह जाय और अपने वाघ्तविक सत्त्वका परिचय करले 
तो उम्र जीवको कष्टका कोई काम नही । तो किसका श्राश्रय लें जो कष्ट मिटे ? एक अपने प्रा- 
पक्रे स्वभावका प्राश्नय लें, स्वरूपका गआ्राश्चय लें, तो कष्ट मिटेगा । बाहरमे किसीका भी भाश्रय 
लेते रहे, श्रदल-बदल करते रहे, उपयोग अ्रमाते रहे तो उसमे सिवाय क्ष्टके शौर कुछ भी लाभ 
नही | तो इस ही अतस्तत्त्वके ग्राश्नयकी बात कही जा रहो है। हाँ फिर बाहरसे उपधोग हठा- 
वर भीतर अतस्तत्त्वकी दृष्टिमे श्रावो । केवल सुननेसे लाभ नही है । जिस तंयारीके लिए बात 
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कही जा रहो है अपने भीत्तरमे तैयारी बनाते हुए सुनो । सबसे निराला यह भीतरी ज्ञानस्व- 
रूप, इसकी सस्क्ृति क्‍या है। यह है श्रनाक्रुल केवल ज्ञान ज्योति जहाँ प्रतिभास मात्र स्वरूप 
है वह है निराकुल । आकुलत्ताका वहाँ काम नही है। ज॑से दर्पणमे मिजी स्वरु्धता है वहाँ 
मलिनताका काम नही है। भले ही परउपाधिका सन्निधान पाकर दर्पणमे मलिनता ग्रानो है, 
प्रतिबिम्ब थ्राता है मगर हम तो यहाँ देख रहे है दर्पमकी निजी स्वच्छताका गुण, वहाँ मली 
मसता नही है, ऐसे ही भले हो इस उपयोगमे कमंप्रकृति विपाकका निम्ित्त थाकर याने खुद 
प्रनुभ।गसे खिली हुईं कमंदशावोके प्रतिफलनक्े निमित्तसे इस जीवमे मलिनता तो आयी, पर 
उप्त मलिनताको देवनेकी बात नहीं कही जा रही, उसे मत देखो श्लरौर देखो अपने ग्रात्माक्रे 
सहज स्वभावकी । यह अतस्तत्त्व श्रनाकुल है | यहाँ श्राकुलताका काम नही । तो ऐसे श्रनाकुल 
शानस्वरूपकोी मानना कि मैं यह हू, फिर भ्राकुलता क्यो लगेगी ? अ्रनाकुल स्वरूप निज ज्ञान- 
भावकों नहीं ग्नुबव पाते तो बाहरमे दृष्टि गडाते और ये क्ल्पनायें जगती प्रोर उनको मानता 
कि यह मैं हु, बस यह सारी विडम्बनाग्रोका कारण है। 

(१६३) स्थिर आत्मस्वरूपके श्राश्नयसे उपयोगको स्थिरता--श्रच्छा श्रभी चलते रही 
प्रपने श्रापमे | देखो उपयोगमे ग्रगर कोई बाहरकी बात याद भा जाय तब इस बात को भलो 
भाँति सुननेकी, विचारनेकी पात्रता न रहेगी, न उसका लाभ ले सकेंगे। छीडो ख्याल कि घडो 
में कितने बजे हैं, श्रौर यह भी ख्याल न रहे कि कहां बैठे हैं, यहां तक कि शरीर तकका भो 
भान न रहे, फेवल एक ज्ञानस्वरूप ही उपयोगमे हो झ्लोर परखिये उस स्वभावको, वह ज्ञान 
ज्योति वह सहज ज्ञानस्वभाव स्थिर है कि अ्स्थिर ? श्रस्थिर तो नैमित्तिक परभाव हुआ करते 
हैं। निजका स्वभाव तो स्थिर ही होता है । तो श्रबव तक जीवने श्रस्थिर पदार्थोपर ही उपयोग 
लगाया ग्लौर इस कारण उपयोग श्रस्थिर बनता ही रहा तो अ्रस्थिरका उपयोग न लेकर श्रब 
जरा स्थिर प्रतस्तत्वका उपयोग कीजिए । स्थिर ज्ञानस्वरूपका उपयोग करनेसे उपयोग स्थिर 
बन जायगा । उपयोग कह रहे उसका मतलब संमभे था ? ज्ञानका लगाना, उपयोगका जो- 
डना, किसी तरफ जानकारीका करना । इसका नाम है उपयोग । उस उपयोगकों इन बाहरी 
ग्रस्थिर परदार्थभि मत जोडो, किन्तु स्थिर जो निज अतस्तत्व है उसमे उपयोग जोडो तो 
स्थिर अंत्तस्तत््वमे उपयोग लगानेसे उपयोग भी स्थिर हो जायगा, भ्रस्थिर होकर उपयोग जो 
भटकक्‍ता रहता है यह ही तो एक वलेश है ॥ तो श्रपने >तस्तत््वकोी देखो स्थिर है । उस स्थिर 
श्रंतस्तत्वका यदि सहारा ले याने ज्ञोनमे ऐसा ही ज्ञान बनाये रहे कि यह स्वरूप है, स्व भाव 
है, यह में हु ऐसा उपयोग रहेगा तो वह कष्ट न मिलेगा। 

(१६४) निविकल्प श्रन्तस्तत््वके आश्रयसे उपयोगकी निर्विकल्पता--प्रच्छा और 
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नी अ्तस्तत्वकी विशेषतायें देखिये-- हमारा जो सहज स्वरूप है, याने पर पदार्थोका गोश्रय 
किए “बिना, सम्बन्ध बनाये बिना भ्रपने झ्राप जो मेरे श्रात्माका स्वरूप है वह स्वरूप निवि- 
कल्प है, शानेज्योत्ति मे सामान्य प्रतिभासमे चतन्यस्वरूपमे विकल्प नही है । जैसे कि दर्षश 
में खुदमें किसी प्रकारकी कलुषता नही है खण्ड नहीं है, पर बाहरमे कोई चीज रखी हो तो 
दर्पणमे भी खण्ड हो जाता है | देखो ना । जैसे दर्पणकों सामने करें और आपका मुख उसमे 
दिखेगा तो पूरा दपंण तो मुखसे नहीं भिड गया । थोडी जगहमे हो तो मुखका प्रतिबिम्ब 
दिख रहा श्रौर उससे मुखमे दपंणके बाहरमे टुकडे बन गए । फोटो बन' गई । दर्पण अगर 
कही स्वच्छ है, कही नाकका प्रतिविम्ब है। कही कानका, नीचे भी स्वच्छ, प्रगल बगल भी 
स्वच्छ, तो जैसे उसके खण्ड हो गए ऐसे ही बाहरी पदार्थ उपयोगमें श्राते हैं तो हमारे उप- 
योगके खण्ड बन जाते हैं । अपने झापकां जो सहज स्वभाव है, शाश्वत्‌ अन्त प्रकाशमान है 
उस स्वच्छ ज्ञान ज्योतिका उपयोग रहे तो उपयोगमे खण्ड नही बनता । निविकल्प ज्ञानस्व- 
भावका भ्राश्रय करनेसे उपयोग भी निविकल्प बनता है। 

(१६५) अबिकार ज्ञानस्वभावक्रे श्राभ्नयसे उपयोगको श्रविकाररूपता--अभी बहुत 
सी जगह जो देहातियोंको, भ्रनपढ़ लोगोको भूत प्रेत व्यन्तर श्रादि झा जाते है । कोई चबूतरे 
पर उछलने लगे, कुछ बोलते हुए कूदने लगे तो वह क्‍या विडम्बना हो गई ? उस पुरुषने 
अपनेमे यह ही भावना भरा कि मे भूत हू, प्रेत हु, श्रमुक हू, तो जिसकी भावना भरी जांय 
उस रूप उसकी चेष्टा बन जाती है। तो जैसी भावना तैसी कृति होती है। तो जिसको 
भावनामे श्रविकार विकार रहित स्त्रच्छ अंतस्तत्त्व बना हुआ्आा हो उप्तका उपयोग तो झ्रविकार 
बन जाता है | इस्नोलिए तो उपदेश है कि भगवानका ध्यान करो, भगवान्की भक्ति करो, 
क्योकि भगवान है श्रविकार स्वरूप । विशुद्ध ज्ञानानन्द व्यक्त हो, वहाँ रागद्रेषकी कालिमा 
नही है । सिद्ध प्रभु केवल भ्रात्मा ही प्रात्मा हैं, ऐसे प्रविकार परमात्मप्रशुका ध्यान घरियेगा 
तो उपयोगमसे वह प्रविकार स्वरूप हो तो आयगा । श्रौर चूकि यह श्रविकार स्वरूप स्वभाव 
के प्रमुख्प है सो व्यक्तिकी भी कल्पना टूट कर एक स्वभावमात्र ज्ञानमें रहेगा । ग्राचायंसतो 
3 जो जो क्तंव्य बताया है वे वे कतंव्य इस जीवके भलेके लिए है। भले कतंव्यकों हम 
गाली दें तो वह भला फतंव्य हम कर सकें, यह सम्भव है क्या ? भगवानकी पूजा हैय है 
ढघ करेगी, ससारका कारणा है| यह आत्माका पतन करता है, ऐसी तो हम धारणा बनाये 
प्र फिर चाहे कि भगवानकी भक्ति हम कर सर्क तो नहीं कर सकते । जब तक ग्रुण 
ही गण न दिखें तब त्तक भक्ति नही बनती । श्राप ध्यानमे दोजिए भगवानकी भक्ति हम कर 
न सके तो फिर हम झ्ौर क्‍या करने घलेंगे ? प्रभुकी श्रवस्था ही उत्कृष्ट अवस्था है. और 
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॥५ 


 भेरेको एक यह ही उत्कृष्ट अवस्था पाने योग्य है | भ्रन्‍्य कुछ मुझे न चाहिए | बस जो अर- 
हंतका परिणमन है, सिद्धकी पर्याय हैं। अवस्था है, बस यह ही अ्रवस्था मेरी बने ओर म॑ 
कुछ नही चाहता । ऐसी मनमे धारणा कब बनेगो ? भगवानके गुणोमे श्रतुराग बनेगा तो 
बनेगा । जब हम यहाँ किसी व्यक्तिको गाली दें देकर मिन्र नहीं बना सकते तो हम प्रभ्लुतव्राको 
गाली दे देकर प्रभुकी भक्ति कैसे कर लेंगे ? तत्वनिर्णाय होता है कि तत्त्व नि्णषके लिए 
है। उस तत्व निर्णंयमे सभी बाते बसी हुई है । जो भगवानका स्वरूप है वही एक बननेमे 
मेरा भला है । उपादेयता आयी कि नहीं आयी, पर भगवानका जो व्यक्त स्वरूप है, परि- 
णति है उस परिणतिका ही ध्यान रखें श्रीर सहज स्वभाव पर उपयोग न जा सके तो वहां 
प्रटक बनती है लेकित सही ज्ञानमे यह श्रटक नहीं रहती । वह में विकास अनन्तज्ञान, अन्त 
प्रानन्‍्द वि कासता ऐसा स्वरूष तकता है कि स्वभावमे उसका मेल बैठ जाता है गौर फिर 
पर्याय हटकर एक स्वभाव ही दृष्टिपि रहता है । तो भगवानकी भक्तिमें अपने ही स्वहूपका 
ग्रपने ही स्वरभावका सहारा भा जाता है । 

(१६६) सदामुक्त श्रन्तस्तत्वके अश्षयसे उपयोगकी कट विम्ुक्तता--देखो सब जीव 
चाहते हैं कि मेरी मृक्ति हो । ससारके सकटोसे हम छूट जायें तो सकट हीन हीन हो गए तो 
क्‍या हालत होगी ? जैसे प्रभुकी स्थिति | श्रश्यु केवल एक आत्मा आत्मा है, वहाँ कोई भी 
विकार नही, कर्म नही । शरीर नहीं, केवल एक विशुद्ध ग्रात्मविकाम है, ऐपा बनता है 
क्या ? हाँ याने उसको छोडकर बाकी जितनी विडस्बनाये है, उन विडम्बनाग्रोसे छुटकारा 
उसके ही हो सकता है जो विडम्बनाओोसे छूटा हुआझ्ना श्रपत्रा स्वभाव रखता हो । पुद्गलमे से 
ग्राप रूपको हटा सकेंगे ? नहीं हटा सकते । क्यो नहीं हटा सकते कि पुद्गल रूपसे छूठे हुए 
स्वभावको रखते ही नहीं । सदा शाश्वत रूप शक्तिमय रहते है । अच्छा इस चोकीपर कूदा 
जम गया तो इसे हटा सकते हो क्‍या ? हाँ हटा सकते । कैसे हटा दोगे ? हम समभते है 
कि यह कूडा करकट ब्राहरी चीज है, जीवकी निजक्री चीज नही, यह बात ज्ञानमे है तभी तो 
प्राप उसे हटा सकते, ऐसे ही भेरा स्वरूप तो परमैश्वयेमय है और प्रश्रुका विकास है। ये 
विषयकषाय श्रादिक विकार प्रभुसे अत्यन्त दूर है, वे अपने शपतप्रे गुप्त है, तो यह कहलाया 
सदा मुक्त अतस्तत्व । मेरा स्वरूप, मेरा स्वभाव समस्त उपाधियोसे, परभावोसे सदा निराला 
है । तो ऐसे निराले अनस्तत्त्वकी उपासना करेंगे तो उस रपसे प्रकट निराले हो जायेंगे । तो 
सदा मुक्त प्रन्तर्नत्त्वत्रा श्राश्नय करनेसे यह उपयोग भी सकटोसे, उपाधियोसे मुक्त हो जाता 
है। तो प्रवरण यह चल रहा है कि बाहरके पद.थोका सहारा न लें, खुदमे द्ी श्रन्तः प्रकाश- 
मान शाश्वत ज्ञानस्वरूपका सहारा लें । यहाँ ही अनुभव करें कि में तो ज्ञानमात्र हूँ, ज्ञान- 
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(१६७) प्रानन्दस्बरूप अन्तस्तत्त्वके श्राश्नयसे उपयोगकी प्रानन्दरूपता--प्राणियोकी 
ग्रादन है कि वे किसीका सहारा लें, सहारा समभे श्रौर उसके प्रति ही भ्रपनेको समपितसा कर 
दें, जिसको जिसके प्रति विश्वास है वह उसे ही अपना समर्पशा करता है | सभी जीवोमे यह 
ग्रादत देखियेगा, चाहे वे पशु-पक्षी हो श्रथवा मनुष्य हो, सभीमे यह भ्रादत है कि किसी न 
किसीकासहारा मानना । कोई बूढा पृत्रका ही सहारा मानता है, पति पत्नीका सहारा मानता, 
पत्नी पतिका सहारा मानती । सहारा लेनेकी सबमे ग्रादत है। तो भ्रव जरा यहाँ यह ही वि- 
चार करें कि यह आदत तो है ना कि किसीका सहारा लें, पर किसका सहारा लें जो ग्रात्ना 
का कल्याण हो, सकटोसे सदाके लिए छुटकारा हो ? वह सहारा बाहर न मिलेगा। वह 
सहारा है भपने श्रापके आत्माके भ्रदर । जिप्ते कहते है अंतस्तत्त्व, श्रात्माका सहज स्वरूप । तो 
इसका सहारा लेनेसे कैसे कल्याण होता, इस विषयमे बहुत कुछ कहा है। प्रब यहाँ यह सम- 
किये कि कल्याण है सबका प्रानन्दसे । इस जीवसे कहो कि तुम प्रानन्दत्री बात तो मत करो, 
प्र नदका ध्येय न बनाओ, भ्रानन्‍्दका निहाल क्‍यों कर रहे श्रौर होने दो सारे गुणोके विकास | 
प्रनन्त ज्ञान हो जाने दो, केवल ज्ञात, बस एक श्रानन्दको मना क़र दो, हमे न च हिए आनन्द 
या आनन्द न मिलेगा, इतनी भर बात मना कर दो और फिर तुम्हे देंगे केवल ज्ञान, अनन्त 
ज्ञान प्रनन्‍्तदर्शन, अ्रनन्तशक्ति पर अनन्तमे हाथ मत लगाओ्नो, तो ऐसा बनन। किसोको मंजूर 
होगा क्या ? स्व दशाप्रोमे इस जीवको श्रातन्द ही प्रिय है | जो कुछ भी जीव काम करता है 
वह ग्रानन्दके लिए ही करता है, तो श्रानन्द है इम जोवके लिए एक खास लक्ष्य तो ग्रानन्द 
कँसे प्राप्त हो ? तो यहाँ दो बातें समझना है, जिसका सहारा लें, भ्रौर कंसे आनन्द मिलता ? 
श्रानन्‍्द नाम है उस भावका जिस भावमे यह आत्मा सर्वे श्रोरसे समृद्धिशाली बन जाता है, 
सासारिक सुखोका नाम आ्रानन्द नही । सुख तो दु.ख है। दुःखरे भी बुरा है। जो सुखने रहता 
है वही दुःखकों कभी कभी बडा बना लेता है । जो दुखमे रहता है बह उसका श्रादी है, वह 
घबडाता नही । नारकियोपर कितना सकट है, उन्हें घबडाहट क्या होगी ? वहाँ तो सब काम 
यही है, भौर देखो कैसा पापका उदय है कि उनके शरीरके तिल-तिल वरावर भी खण्ड हो 
जायें तो भी वे सब खण्ड परस्परमें ऐसा जुड जाते कि जैसे रस हो जाता। वह मरना चाहता 
पर मरता नहीं, ऐसा पापका उदय है। तो देखो पश्रानन्दका मार्ग न प ये कोई तो ससारमे 
ऐसा ही रुलना पडता है। प्रानन्द बया ? बस जिसी प्रकारकी झाकुलता न रह॑ना। प्रपने श्राप 
मे अपनेको समृद्धिमे रहना यह ही है भ्रानन्द स्वभावी अत्तस्तत्त्वका आ्राश्नय किया जाय । ज्ञाता- 
मृत सहज ज्योति यह ही मैं हू, ऐसी हृढतासे झपनी श्रोर ही प्रकाश रहता है, तो उसने पाया 
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प्रानन्‍द तो अपना जो ग्रानन्द स्वभाव है, भीतर जो अनन्‍्तः प्रभु है उस्तका आश्रय करनेसे यह 
उपयोग भो ग्रानन्दमय हो जाता है । 

(१६८) कल्याणार्थोी जीवकों अन्तस्तत्त्व के ग्राक्षयका महत्त्व -- देखो भीपरका लें 
सहार। तो सब काम सिद्ध हो गया । बाहरका सहारा लें तो ग्राकुलता हो हाय लबगो । दो 
हुक निर्णांय तो है । अन्तस्तत्वका आश्रय लें तो आनन्द मिलेगा । बहिस्तत्वका ग्राश्रय लें तो 
फ्ष्ट मिलिगा । तब देखो जगतमे मेरा सेठ कोन ? अपनी-ग्रपनी बात सोच लो । मरा सेठ है 
मेरा स्वरूप, मेरा स्वभाव, जिसका ग्राश्रय करनेमे नियमसे सक्रट दूर होते है श्र शान्तिक्रा 
लाभ होता है। यह है अतस्तत्व एक सहज निधि, उसका जो प्राश्रय करेगा वह भी सम्पन्त 
होगा । तो सेठपना क्या है ? बस अपने सहज श्रतस्तत््वको दृष्टि रहे यही है शेठपना । ऐसी 
श्रमीरो चाहते हो तो देहसे भी निराला ज्ञानमात्र श्रपने श्रतः स्वरूपको देखो, अयने भोतर बसे 
हुए भगवान परमात्मतल्वके ग्राश्यसे ही हम शान्ति पा सकते है। सब जगड रेबे, सत्र जगह 
एूँढा, सब जगह घूमा, सबका सहारा लिया, बहुतोका शरण लिया, लेकित ग्ग्ी प्रापक्रे 
अंतस्तत्वका सहारा न लिया जाय । तो फिर ससारमे भठकते हैं, बाहरी पदार्थोपे रमते हैं । 
दुःख भी पाते श्रौर रमते । जैसे कोई शरात्री किसी शराबीकी दूकानपर गया श्रौर दुकानदार 
से बोला--भ्रजी बढिया शराब देना । तो दुकानदार बोला--भाई हमारे यहाँ बढिया विदेशों 
शराब ही है, रही नहीं ।*” श्रजी बहुत ही बढ़िया होनी चाहिए ।““ हां हाँ 
बहुत ही बढिया है । यदि शग्रापको विश्वास न हो तो ये जो दूकानके पोछे 
तुम्हारे चाचा, मौसा ग्रादि नालियोमे पडे है, जिनके मुखपर कुत्ते मृत रहे है उन्हें हो 
देखकर अन्दाज कर लो कि हमारी शराब बढिया है कि नही ?'*“'अच्छा बढ़िया शराब है 
तो लावो । बस यही हालत है जगतके जीवोकी । राग मिलना चाहिए, मोह होना चाहिए । 
उमीसे पीड़ा हो रही श्रौर उसोकी झ्लोर बह रहे । तो इसमे न मिलेगा श्रानन्‍्द । श्ानन्द प्राप्त 
होगा तो श्रानन्दस्वरूप अंतस्तत्वके आश्रयसे ही ग्रानन्द प्राप्त हो सकेगा । इसके विपरीत 
कुछ भी प्रयास करें, उसमे शान्ति नही मिल सकती । खूब खिलावो बच्चेको या श्रौर और 
किसी भी तरहसे मोह राग बढाश्रो ठो उससे कुछ भी भला नही होनेका । तब अ्रक्रिज्चन, 
मेरा कही कुछ नही, मैं केवल ज्ञानमात्र हू, सहज ज्ञानज्योत्ति स्वरूप हु, बस एक इस हो 
ज्ञानज्योत्तिका अनुभव बनाये रहे, मैं यह ही हू, भ्रन्य कुछ नही हू, स्वय आनच्द मिलेगा। 
झानन्द भीख माँगनेसे नहीं मिलता । स्वयके पुरुषार्थसे स्वयके स्वरूपका आश्चय बनायें तो 
श्रानन्‍्द मिलेगा । आनन्द भी क्या है ? एक छुद्ध ज्ञानका भोगना । ज्ञान बन रहा है, जानना 
छुद्ध जानना, जिसके साथ रागद्वेष नहीं, कष्ट आकुनता नही, उस ज्ञानभावका ज्ञानमें ज्ञान 
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( ३६ ) 

(१६६) जीवधिकारका निमित्तके साथ व उपादानके साथ सम्बन्ध जोड़नेमे हिता- 
न्वेषणकी जिज्ञासा--नीवमे जो रागद्वेष सुख दुःख आ्रादिक विकार होते हैं वे त्रिकार होते तो 
जोवमे है, जीवके परिणमन है, किन्तु प्रकृतिका, कर्मविपाकका निभित्त हुए त्रिना जीवके राग- 
देषादिक होने लगे तो ये स्वभाव बन जायेंगे । श्रौर सदाक्रे लिए जीवमे हावी होने लगेंगे । 
शोर यदि जीवके परिणमन नही हैं ये कमंके ही परिणमन हैं, रागद्वेषादिक जोवकी बात नहीं 
है, तब फिर जीव बेचारा क्‍या करेगा ? कर्म जब राग करे तो राग होगा, त करे तो ने होगा । 
सो यहाँ दोनो बातोपर दृष्टि देता है कि कर्मोद्यक्रा निमित्त पाकर जीवके उपयोगके विकार 
परिणमनरूप ये रागभाव हुए है। तो अब ऐसी स्थितिमे एक यह प्रश्न होता है कि हम उस 
विकारका सम्बंध जीव के साथ सोचें तो हमको लाभ मिलेगा या कर्मनिमित्तके साथ' सोचें 
तो हमे लाभ मिलेगा । ये दो बातें एक प्रश्वमे रखी गई हैं, क्योंकि बात तो दोनो ही है। 
कर्मोदयका निमित्त हुए बिना विकार नही होता । ऐसा सभी कहते हैं, ग्रन्थ कहते हैं । इसमे 
किसीको विवाद भी नहीं है और यह भी बात है कि जो रागद्वेष परिणाम है, जो उपयोग 
रूप है वह जीव उपादानका परिणमन है। तो जब ये दोनो बातें है तो अरब हमको भ्रपने 
प्रात्महितके लिए कैसा सोचना चाहिए याने इस विकारका सम्बंध हम जोीवके साथ देखें, 
बनायें, मानें तो हमको भ्रधिक लाभ होगा । ऐसे ये दो प्रश्न सामने रखे है । यह प्रश्न खड़ा 
यो हुआ ? इसमें चकि दोनो बातें मिर्ली, श्रत. प्रश्न खडा हुआ । क्‍या वे दोनो बातें है ? 
कि जीव विकार विकारके कालमे जीवका ही परिषमन है । ऐसा होनेपर भी वह जीवविकार 
नैमित्तिक हैं याने जो वास्तविक निमित्त कर्मोदय भ्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त है, उस कर्मदियके 
होनेपर ही ये विकार हुए तब यहाँ ये दो वातें श्रब प्रश्नमे भ्रायी । उत्तर तो सामान्यतया यद्दी 
है कि दोनोमे प्रत्येकके सांथ सम्बन्ध सोचनेमे लाभ होता है, सो देखिये । 

(१७०) जीवविकारका जीव उपादानके साभ सम्बन्ध सोचनेसे लाभका कथन-- 
जब हम उस विकारका जीवके साथ सम्बंध सोचते हैं कि यह जीवका परिणमन हैं, जीवके 
गुणका विपरिणमन है तो उसमे हम अत्यत विवश झौर कायर नही ही पात्र । जब हम यह 
जानते है कि विकार मेरा परिणमन है तो अब हम अत्यन्त विवश न बनेंगे, कायर भी ने 
बनेंगे । यह साहस जगायेंगे कि यह तो मेरा विपरिणमन है, मेरी गल्तीसे मैंने ही किया, में 
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ही अपने जञानबलसे इसे हटा सकता हु, किन्तु यदि एकान्ततः ऐसा मान लिया जाय कि इस 
रागविकारको कर्मते किया, कर्मकी परिणति है, कर्मकी सारी करतूत है । जीवसे कुछ सम्बध 
नहीं । यह कर्म ही ऐसा तैयार होकर अपनी सारी परिशनरि जीवपर लाद रहे है। यदि ऐसा 
एक्रान्त मान लिया जाय तो यह जीव गअत्यल्त विवश हो जायगा। ग्रब मैं क्या कछ ? कर्म 
लद गए, कर्मकी सारी बात है, कर्मकी परिणति है, कर्मका पूरा साम्राज्य है, ऐश्वर्य है । सर्व 
क्रछ कमंक्रा है। लो अब मैं क्या कछू , विवश बन जाऊंगा | और कायर हो जाऊंगा, सो 
जीवविकारका जीवके साथ सम्बंध सोचनेमे यह लाभ है कि आात्माकी ग्रत्यन्त विवशता दर 
हो श्रौर कायरता दूर हो, इसके लिए जीवविकारका जीवके साथ सम्बंध सोचनेमे लाभ है । 
वहाँ यहु उमग जगेगी कि यहु खोटा परिणमन, यह विकार मैंने किया । मै ही इसे मेटकर 
स्वच्छु हो जाऊंगा । तो देखो यह लाभ तो है जीवविकारका जीवके साथ सम्बंध सोचनेमे | 

(१७१) जीवचिकारका निम्चित्तके साथ सस्बन्ध सोचनेसें लामका वर्खन--श्रव 
दूसरी श्रात देखिये कि जीव विकारका निमित्तके साथ सम्बष सोचनेमे कितना लाभ है । जहाँ 
यह समझा कि जीव तो एक स्वच्छ ज्ञान स्वरूप है, उसमे जो यह विकार भलका, आया, 
सो वह कर्मोदयका निमित्त पाकर झ्ाया । कर्ममे स्वयमे उत् प्रकारका श्रनुभाग खिला, वहाँ 
वहाँ क्षोभकी करतूत हुई श्रौर यहाँ जीवमें यह छाया ञ्रायी, तो यह जीवविकार नैमित्तिक 
है। मेरा स्वरूप नही है ऐसी एक अ्रपनेमें स्वच्छताके प्रति रुचि श्रौर बल प्राप्त होता है। 
जहाँ यह समभा कि ये जीवविकार तो परनिमित्त पाकर हुए, सो परभाव हैं, ये निमित्तक्र 
गप्रनुरूप प्रतिफलन है, निमित्त होनेपर ही होते है । निमित्त हटनेपर हुट जाते है । भिमित्तखे 
भेल है विकारका । निमित्तके होनेपर हुआ, न होनेपर न हुआ्ना, और मेरेसे बेमेल है । मेरेजे 
तो एक चैतन्यस्वररूप है, उसका मेल तो शुद्धज्ञान, शुद्ध दर्शन, शुद्ध आनंद, शुद्ध शक्तिक्ते साथ 
बनेगा । रागादिक विकारके साथ, मलिन परिणामके साथ मेरा मेल नही है | मैं तो सहज 
एक ज्ञायक भावस्वरूप हु ऐसा चिन्तन बनेगा, तब जब्ब विकारका निमित्तके साथ प्म्बन्ध 
सोचेंगे । तो ऐसा सोचनेसे कि जब ये रागादिक विकार निमित्त पाकर हुए, इसलिए निमित्त 
फे खातेमें जावें हो मेरे खातेमें, मेरे स्वरूपमे यह नद्ी है। मैं तो सहज एक ज्ञायक्र स्वभाव 
मात्र हैँ ऐसा चिन्त्रन जब होता है तो इस्ने श्रन्तस्तत्वका श्राश्नय मिलता है । जो मैं सहजस्व- 
हप हैं उसका हमको सहारा, आश्रय मिलता है, इसमें मेरा उपयोग जाता है । तो ऐसे चिन्तन 
से, ऐसा अ्रन्तस्तत्वका ग्राश्नय पानेसे महान लाभ प्राप्त होता है । 

(१७२) दा ॥ + हझ्ासाश्रोका समाधान---अब पुनः समकभो--जीवविक्रारकी घटना 
यह हैँ कि क्मंदियका निभित्त पाकर उपयोगमे जो प्रतिफलन हुआ उसका जो उपयोगमे 
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प्रभाव रहा उससे विपरीत होकर ग्रपने ज्ञानस्वरूपत्ते च्युत होकर जिकाररूप परिणपत्र यह 
जीव करने लगा । तो चूँकि जीव विकारका उपादान जीव है, निमित्त कर्मोदय है । तो भ्रब 
यहाँ यह बात खोजी गई कि जीवविकारका सम्बंध निमित्तके साथ मारने तो इस तरहसे प्रंत- 
स्तत्वका झ्राश्रय, होता है और उस विकारका उपादानके साथ सम्बन्ध माने तो विवशता भोर 
कायरताके भाव दूर हो जाते हैं। प्रतः सही-सही समभना, एकान्तमे लाभ नहीं है । यथाथे 
घटना जान-जानकर सभी तरहकी दृष्टियोसे, चिन्तनसे श्रपने प्रात्मस्वरूपक श्राश्षयका लाभ 
उठाना चाहिए ॥ _ 3 


तरी 


७०६) ()/20#8# 


( ४० 2) 

(१७३) झआनन्दधाम ज्ञानचेतनाका आदर--शअश्रानन्दका स्थान क्या है ? ग्रोनन्‍्दका 
प्राश्नय क्‍या है ? श्रीनन्दका धाम क्‍या है ? इस विषयका विवरण इस प्रकरण मे है । इससे 
पहले प्रानन्‍्दका मतलब समझें कि आनन्द कहते किसे हैं? आनन्द श्रात्मामे चारो श्रोर्से 
विकास विकास ही, समृद्धि समृद्धि ही होता इसका नाम है श्रौतनद | कल्पित रृरूकी नाम 
आनन्द नही, दृुःखका नाम भानन्द रही । व ल्पित सुख तो कष्ट ही है, उनमे झाननन्‍्दका स्ट- 
रूप नहीं पाया जाता । कोई चीज इष्ट मिल गई । कल्पित सुख मान लिया, अ्रव उस हैः 
चीजका वियोग होता है तो यह महाच्‌ कष्ट मानता है | तो बतलाग्रो कल्पित सुख जब माने 
तब भी यह आत्मा अपने स्वरूपकी झोर दृष्टि न कर सका था, क्योकि उस कल्पित सुखमे 
हो, उस बाहरी परभावमे ही इस जीवका उपयोग फस। रहा, इसने भ्रनादि भ्रनन्त सहज चैत- 
ल्‍्यस्वरूपको दृष्टि न कर पाय्री थी | और श्राज इृष्ट पदार्थका वियोग हुआ तो उसके सथोगकोी 
चिन्ता चिन्तामे यह जीव अपने स्वभावकी दृष्टि न बने उन उन रिथतियोमे इस जीवका श्रक- 
ल्याग ही है, लाभकी बात कुछ नही है । संसारकी चीजें मिले या न मिलें, उससे भानन्द 
और ग्राकुलताका निर्णाय नही, किन्तु अपने विकल्पमे, अपने परिणाममे १रपदार्थका विवल्प 
प्राये, लगाव श्राये, उससे श्रपना हित मानें, उससे अपना बंडप्पन मानें तो इसमें प्रात्माका 
हित है । तो पहले यह ही निर्णय कर लो कि आानम्दधाम कौन है ? श्र नन्दधाम यह आत्मा 
है, सो श्रात्मा तो त्रिकाल है, क्यो नही इस जीवके त्रिकाल शानन्द पाया हा हू ? ससार 
छवस्थामे यह व्याकुल रहता है । कहा श्रानन्‍द पाता है? तो प्रव दूसरा उत्तर लो श्रात्मा 
वो वह परिणति बतलावो जहाँ प्रानष्द हो भ्रानन्‍द पाया जाप । वह है ज्ञानचेतना । भव 
झानन्दविकासमे भी कुछ विभिन्‍नतायें पायी जाती हैं । कही कम झानद, कह्दी विशेष आ्रा्िद, 
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कही और कम आ्रानन्द । करणातुयोग प्रक्रियासे भी जाने तो देखो श्रविरत सम्यग्हृष्टिके भी 
सम्यक्त्व होनेके कारण आनन्द प्रकट होता, मगर उससे श्रधिक व्वती पुरुषके श्रानन्‍्द चल 
रहा | उससे ग्रधिक श्रेणीमे रहने वाले योगियोके श्राननन्‍्द बरस रहा है | उनसे अधिक वीत्त- 
राग क्षीणमोह योगियोके श्रानत्द बरस रहा । उससे अ्रधिव श्रानन्द है श्ररहंत प्रभुकि, और 
अ्रन्तमे उनके मलिनता भी नहीं रहती है । वहाँ तो स्पष्ट आ्रानन्द ही श्रानन्‍्द है। तो जब 
पानन्दके स्थान ये अनेक हैं छोर भानन्दका मूल है ज्ञान चेतना, ज्ञान चेततनाके उपाय बिना 
प्रातन्द मिल नही सकता, तब हमे उस ज्ञानचेतनाकी पदवियाँ भी भिन्न-भिन्न सोचनी होगी । 

(१७४) अ्विरत सम्प्हष्टिफी ज्ञानचेतना--देखो सबसे ५हले ज्ञानचितनावी स्थिति 
क्या है ? वहाँ यह निर्णाय है, ऐसा ज्ञानका परिणमन है कि जहाँ यह स्थिति है कि ज्ञानस्वरूप 
में हो यह मैं हैं, ऐसे श्रद्धान स्वभावसे ज्ञान परिणमन क्र रहा, यह श्रानन्दकी एक पहली 
सीढ़ी है | प्रविरत सम्यर्हृष्टि जीवके ऐसा श्रद्धान रहता है ज्ञानस्वरूपको निरखकर, उस 
जञानस्वरूयमे ही यह मैं हूँ, ऐसे श्रद्धानरूपसे ज्ञान परिणमता रहता है । यह ब्रतका, सयमका 
विशेष ६प्र।नत्रा पौरुष त्तो नही जग रहा, विन्तु श्रद्धान भ्रकाट्य है । मैं ज्ञानस्वरूपमे ही यह 
में ह ऐसा श्रद्धान बन रहा, ऐसे श्रद्धान रूपसे ज्ञान परिणम रहा, यह ज्ञानचेत्तना होती है 
प:रविरन सम्यस्दष्टि जीवका । श्रौर एसके अनुरूप वर्हा श्रानन्‍न्द भी बरसता है । 

(१७५) स्वानुमुतिरत अविरत सम्यग्दृष्टिकी ज्ञानचेतना--श्रव देखिये इस ही सम्यर- 
हेष्टि नोवके जब कोई स्वानुभूतिका समय होता है उस समय उसकी ज्ञान चेतनामे विशेषता 
जग जाती है, इस समय वया स्थिति बनती है ” ज्ञानमे ज्ञानरवरूपका ही जानना रहता 
है, यही वहलाता है जञानानुभव । ज्ञानमे प्रन्य पदार्थ जाननेमे न शआ्रायें, केवल एक ज्ञान ही 
जानने ग्राये- ज्ञानस्वरूप । ज्ञानका काम है प्रतिसास चेतना, वह सामान्य संचेतन जब ज्ञान 
मे भ्रा रहा है श्रौर उसके ह/रसे सहज ज्ञान स्वभाव ज्ञानमे श्रा रहा उस समय वहलाता है 
जातानुभूति । स्वानुभूतिमे ज्ञानानुभूर्कि समय ज्ञानचितनाका विश्ष विकास चल रहा है, यह 
है प्रानंदलाभकी दूसरी सीढी, यहांपर #प्रत्यास्यानावरण श्राव्कि 5 पायोवा उदय चलता रहता 
है । उस ज्ञानी जीवके स्वाचुभवमे, श्लौर क्सी भी बाहरी प्दाथ्दत विवल्प भी नही है, वित॒ 
जो अप्रत्याख्यानावरणादिक चपायोवा उदय चल रहा है तो ज्स उदयके प्रतिफलनमें इसके 
वर्मका आश्रय व बध भी चल रहा है। तो देखो है तो रवानुभुति पभ्रविरत सम्यप्हृष्टि जीवके 
मगर शवृद्धि पुवंक क्पाय विवार हो रहा है झोर ऋचुद्धि पुबंद वपाय विवारवात निमित्त पा- 
पर जितने भ्रंशमे जो ध्ाश्नव बध होना चाहिए वह भी चल रहा है। तो इस बाहरी शिसे 
ये शानानुभुतिके समयकी ज्ञान चेतना भी एक दूसरे नम्वरकी सीटी हो फ्हला सकती है । 
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(१७६) ब्रती सम्यग्हृष्टि आत्माओंकी ज्ञानचेतदा--अब उससे अधिक विकमित ज्ञान 
चेतना है ब्रती पुरुषोके । इन ब्रती पुरुषोके श्रप्रत्यास्यानावरण प्रत्यात्थानावरण कषाय नही 
जग रही इस कारण श्रब उनके स्थल रामादिक विभाव नही शा रहे । ज॑से कि अन्नती जीव 
के स्थल रागादिक श्राते हैं भ्रव वे स्थुल रागादिक इस ज्ञानी जीवके नही श्रा रहे तो ये स्थुन 
रागादिक विभाव दूर हो गए तो श्रब वहां पर ज्ञानस्वरूपमैं ज्ञानको धुन विशेष स्थिर हो 
जाती है और जहाँ ज्ञानस्वरूपमे ज्ञानकी धुन स्थिर बन गई वहां प्रास़व बंध भ्रादिक ग्रत्यन्त 
कम रहते है, ऐसी यह शञानचेतना आनन्द पानेकी तोसरी सीढी है। चढते जा रहे हैं ऊपर 
तो उससे एक यह बात समझ लें कि अ्रविरत सम्यग्हृष्टि स्वानुभूति भी कर रहा है फिर भी 
उससे अ्रधिक निर्मलता है ब्रती मुनि साधु पुरुषके जो कि उपदेश भी करता हो, दाक्षा शिक्षा 
भी देता हो, फिर भी उसकी निर्मलता स्वानुभव करने वाले श्रविरत सम्यग्दश्सि श्रधिक है 
कारण कि स्वानुभवके समयमे श्रविरत सम्यग्हृष्टिके इस बातमे तो श्रेष्ठता है कि बाहरी पदार्थ 
का ख्याल नही है श्रौर केवल प्रात्माके सहज ज्ञानस्वरूपका ही ज्ञान चल रहा है । लेकिन 
भ्रप्रत्याख्यानावरणादिक कषायसह्वित होनेसे वहाँ ग्रास्नव बध चलता ही रहता है । भ्रौर जहा 
स्थल रागादिक नही है, श्रप्रत्यास्यानावरण कषायका विपाक नहीं है वहाँ श्ञानस्वरूपे ज्ञान 
बननेकी धुन बराबर भ्रविचल चल रही है नही भी है ज्ञानातुभव फिर भी उन कर्मोका उदय 
न रहनेस इस जीवमे विशेष स्थुल रागादिक सम्भव नही हो रहे । 

(१७७) श्रेरिपप्रविष्ट योगियोकी ज्ञानचेतना--भ्रव और श्रधिक उत्कृष्ट ज्ञानचितना 
कहां है, जहाँ प्ृक्ष्म रामादिक भी दूर हो जाते हैं भौर शानस्वरूपके जाननेकी स्विरता बने 
जाती है जैसे कि श्रेणीमे रहने वाले योगियोके, वहां कोई रागद्वेष नही चल रहा, जो चल 
रहा है वह भ्रबुद्धि पूर्वक सूक्ष्म विकार है वह तो है, परंतु बुद्धि पूर्वक सूक्ष्म रागादिक विभाव 
भी नही हैं, ये भी जहाँ दूर हो गए वहाँ ज्ञानस्वहपके जाननेकी स्थिरता चल रही है । ऐमी 
ज्ञान चेतना है श्रेणीमे रहने वाले उत्कृष्ट योगी जनोकी । वहाँ श्रानन्‍्दका विकास प्रधिक है 
और उससे श्रधिक श्रानन्‍्दका विकास है क्षीणमोह गुणस्थानमे जहाँ रागादिक विभावका बि- 
ल्कुल भ्रभाव हो गया । श्रव विशुद्ध जाननकी परिणति चल रही है ऐसे निर्मोह वीतराग 
योगियोंके जो ज्ञानका परिणमन चलता है वह ज्ञान चेतना बिशेष है। वहाँ श्रानन्‍्द विशेष 
प्रकट है क्षीणमोह हो गया । रागहेष जरा भी नही रहे। ज्ञान जञानरूप ही विकसित हो रहा । 

वहाँ प्रशौनका काम न रहा, ऐसी दशामे भ्रानन्‍्द विशेष हे । 

(१७८) परमात्म प्रभुकी ज्ञानचेतना--छ्नस्थ जनोपते श्रधिक विशुद्ध ज्ञानचितना है 
झ्रहन सिद्ध भगवानके । भ्ररहंत प्रभुके ज्ञानका उत्कृष्ट वैभव प्रकट हुम्ना है, केवलज्ञान प्रकट 
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हुमा है, अनन्त ज्ञान प्रकट हुआ है, उसके साथ विशुद्ध ज्ञानवृत्तिका विलास चन रहा है। 
केवल ज्ञानचितना जहाँ प्रकट हुई है वह श्ररहंत भगवात, वह परमात्मप्रभ्॒ अनन्त आ्रानन्दके 
धाम है। तो देखो आनन्दका विकास उत्तरोत्तर कैसा बढ़ता चलना जा रहा है कि किसके 
सहारे बढ़ रहा ? ज्ञानचेज़नाके सहारे | तो उससे शिक्षा यह लेना है कि हम अपनेको समभे; 
कि मैं ज्ञान-जान स्वरूप हूं, ज्ञान ज्ञानमात्र हु। शानके सिवाय में अन्य कुछ नहीं हू, ऐसी 
गानकी विशुद्ध वृत्ति जहाँ प्रकट हुई है वह है विकसित [(प्रानन्दधाम | तो ऐसे सत्य सहज 
ग्राननन्‍्दके लाधका उपाय है ज्ञानचेतना । 

(१७९) ज्ञानचेतना व शभ्रज्ञानचेतनाक्ना विश्लेषण--भ्रवः इसके एक साधारण रूप 
पर कुछ विचार करें---ज्ञानचेतना व भज्ञानचेतना कहते किसे हैं ? जहाँ ज्ञानचेतना नही है 
उसे कहने है भ्रज्ञानचेत्रना । तो श्रज्ञानचेतना तो यह है कि ज्ञानको छोडकर भ्न्य भावमे मैं 
इसको करता हूँ, मैं इसको भोगता हु, यह मेरा स्वरूप है, ऐसा भाव बने दो भ्रज्ञानचेतना 

है। जैमे मैं अ्रमुक पुरुष है, व्यापारी हैँ घर बाल-बच्चो वाला हूँ भ्रथत्रा मैं इतना पढ़ा-लिखा 
: है, इतना घम्म करता हैं, ऐसी वृत्ति करता हूँ आदिक किनन्‍्ही परमावोरूप अपनेकी मानना कि 
यह मैं हूँ ग्रज्ञानचेतना है श्लोर इसमे यह समझे कि मैं इस भावका हो करने वाला हू, अज्ञान 
चेतता हो गई और इस भावकरा भोगने वाला हू सो अज्ञानचेतना हुई, प्रज्ञानचेतना जहां नहों 
हे वहां ऐसा निर्णय रहता है कि मे ज्ञानमान्र हू । ज्ञानके सिवाय मैं अन्य कुछ वही हू, ज्ञान 
को ही करता हू । ज्ञानके सिवाय मैं श्रन्य कुछ करता नही हू। ज्ञानकों हो भोंगता हु, ज्ञान 
के सिवाय मैं श्रन्य कुछ नही भोगता हू, ऐसा ज्ञापमें ज्ञान समाया रहे, ज्ञानसे हो हमारा 
विशेष सम्बब रहे, ज्ञानमें ही हमारा उपयोग जुडा रहे तो यह कहलातो है ज्ञानचेतना, और 
शानचेतना ही सत्य सहज झानन्दके लाभका परम तन है, उपाय है | यह अ्रानन्द किसी अन्य 
उपायसे नही शभ्रा सकता । मनुष्योका सारा जीवन क्‍यों कश्टमय गुजरता है ? यो गुजरना है 
कि अ्रज्ञानचेतना लादे फिर रहे है, सारा जीवन कश्मे जा रहा । बाहरो बातें, बाह्य पदार्थ, 
विकारभाव, कषायभाव इनमे ही अनुभव कर रहे, यह ही मैं हु, ये मिटे तो मैं मिट गया, 
जितकी ऐसी भ्रज्ञानबुद्धि है। उनको आननन्‍्दका लाभ कहांसे हो ? जिनको इस ही रूपसे 
प्रपनेकों मानकर, यश कीतिका भाव जय रहा हो उनको आनन्दका लाभ कहाँसे हो ? तो 
आनन्द न पा सकनेका कारण है अज्ञानचेतना । अपने आपको अज्ञानरूपमे यह जीव मान रहा 
है । बस यही सर्व द.खोका मूल है । यदि सर्व सकटोसे छूटना चाहते हैं तो ज्ञानचितना बलपे 
भ्रज्ञानचेतना मिटायें और फिर भी इस विशुद्ध तत््वके आश्रयके प्रत्नापसे अपने आपसे ज्ञाना- 
नुभवका एक विशेष लाभ पायेंगे । तो यहाँ बताया है कि सभी जीव चाहते तो अआ्रानन्द ट्‌ 
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पर आनत्द पानेकी नियतसे ये बाहरी पदर्थोमि उपयोग जुडाये फिरते है जो कि ग्रानन्दके 
उपायसे विपरीत उपाय है | इन बाहरी पदार्थोमे उण्योग न जुड़े तो इस जीवबों व भी कष्ट 
नही हो सकता । तो जिसे ग्रानन्द चाहिए वह बाहरी असार भिन्न चीजमे उपयोगको न ग्रट- 
कार्ये भौर अपने श्रापमे आराधना करें कि मैं ज्ञानमात्र हु, ज्ञानस्वरूप ज्ञान ही ज्ञान हु, 
ज्ञानज्योतित्तिवाय में कुछ नही हू । शरीरसे प्रत्यन्त निराला हु, ऐसा श्रयने झ्रापके ज्ञानका 
जुडाये ग्रीर यह जुडने वाला ज्ञान ज्ञानमे जब एक रस होकर प्रनुभव रूप बन जाता है बच्च 
उस समय भवनन्‍्भवके बांचे टुए कम सकट दर होते हैं प्रौर प्रपने प्रापमे अतिशय आ्रानरई 
प्रकट होता है। । 

( १८० ) ज्ञानमव आत्माप्ते निरंतर ज्ञानव्यापार--जगतमे जितने भी पदार्थ हैं वे 
सब अपनेमे श्रपना होना रखते । पदार्थमे और व्यापार ही क्‍या है ? वह है श्लौर प्रति समय 
होता रहता है । नई-नई अवस्य!|ग्रोरप होते रहना बस यही है पदार्थोका व्यापार । तो आत्मा 
भी है ना कुछ । सभी सभमते हैं अपने आपमे कि मैं हूं, सबको ग्रह प्रत्ययका भाग है, चाहे 
वे उल्टे झूपसे ज्ञान करें तो वहाँ भी यह भान है कि में भले ही करता हू, भोगता हू ग्रादिक 
रूपसे श्रहुकार हो, लेकिन उस सबके साथ लगा है ग्रोर जो अहकारमे नहों ह वे भी इस मैं 
का अनुभव तो करते ही हैं, सहज स्वररूपके रूपमे | तो मैं यह ग्रात्मा हु और अपने प्रापके 
परिणमनमे होता चलता जाता हु। तो आत्मा क्या ? स्वके भवन मात्र याने जो कुछ है उसमे 
वह होता रहे | मैं हु ज्ञानमय तो इसमे ज्ञान सदा होता रहे ज्ञानस्वरूप है. झौर ज्ञान होता 
रहे, इतना ही इस झात्माका तथ्य है | तो यह झात्मा जो कि स्वके भवनमात्र है वह करता 
क्या है ? जानता है, भात्मा है श्रोर उसमे जाननेकी वृत्ति जग रही है। यह जाननेका व्या- 
पार किसी दूसरे पदार्थकी कृपासे नही हुमा, कितु यह तो जाननेका स्वभाव रखता ओर जानने 
के विषय बनते है, इस लोकके पदार्थ | कोई भी पदार्थ तो विषय मात्र बनता है इस कारण उ्य- 
बहार किया जाता है कि आत्मा अ्रमुक पदार्थमों जानता है | बात यह भी सहो है याने आत्मा 
के शानमें परपदार्थ विषय हुआ है श्रौर उसका जैसा जैसा स्वरूप है, रूप है, मुद्रा है, जो कुछ 
भी कलका है यहाँ उसीका ही वर्शन है। तो झात्मा वहाँ केवल जानता है और उप्र जाननेमे 
विषय बन रहे है बाह्य पदार्थ | पर बाह्य पदार्थ इनके जाननेकी परिणति नही कर रहे हैं। 
देखो वस्तुस्वातंत्र्य प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापमे ग्रपना ही काम करता चला जाता है। झब जा- 
ननेके प्रसगमे परपदार्थ होता है विषयमात्र श्रौर उत्पत्तिके प्रसगमे कोई भी अ्रवस्था बने उसके 
प्रसगमे पर पदा्थे होता है निमित्त मात्र, किन्तु यह जानना कि कार्यमे ये बाहरी पदार्थ विषय 

मात्र रहते हैं, तो झ्रात्मा बया वरता है ? जानता है । विसको जानता है ? परमार्थत. प्रपने 
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ग्रापको जानता है, क्योकि ग्रात्मामे जाननेका काम हुआ, प्रतिभास करनेका काम हुमा, तो यह 
जानना कही ग्रात्माके प्रदेशोको छोडकर बाहर नही गया । जान रहा है । जाननेका काम, जान- 
ने की वृत्ति यहां ही उमड़ रही है। तो वस्तुतः हमने अपने श्रापको ही जाना । अब अपने ऊफो 
कसा जानता, यह आत्माकी एक कला है कि जैसा बाहरमे पदार्थ है वेसा यह जान लेता है । 
तो जाना अपनेको मगर विषयभ्ृत हुआ बाह्य पदार्थ, तो ऐसा इस जीवने जाना । 

(१८१) श्रात्मामें श्रात्मवृत्तिको घटुकारकता--पश्रात्माने श्रपनेकी जाना तो किमके 
द्वारा जाना ? अपने द्वारा जाना । देखो यद्यपि छद्मस्थ अ्वस्थामे हम अपने श्रापके जो जावन 
परिणमन है वहु मन श्ौर इन्द्रियकी सहायतासे बनता है याने उत्पत्तिमे मन और इल्द्रिश 
के दरा नही जाना गया, किन्तु ज्ञानकी परिणतिके द्वारा जाना गया, क्योकि निश्चयसे एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्यकहूप परिणम नही सकता | फायदा किसने उठाया ? प्रयोजन किसने लिया ? 
चाहे वह दुःखरूप फायदा हो, चाहे सुख रूप हो, चाहे प्रानन्दरूप हो, श्राखिर वह होता 
किसके लिए ? तो मैं ही प्रयोजन हु, मेरेमे हो परिणमन होता । जो कुछ जाना जाता है वह़ 
दूपरेके लिए नही जाना जाता । उसका प्रभाव ब्पने ग्रापपर ही होता है | तो झ्पने लिए 
इस जीवने भ्रपनेकी अपने ह्वारा जाना । हाँ जाना सही । तो जानना एक काम हुप्रा, जानना 
एक परिणति हुई । तो यह परिणति किससे निकली ? इस आत्मासे निकली | यह आखात्मा 
ही प्रपादान होता । जैसे वृक्षसे पत्ता गिरा तो जो गिरा वह है अनित्य श्रीर जिमसे गिरा 
वद्न है स्पागी । हष्टान्तमे जितना समझना चाहिए उतता समझ लेना ऐसे हो परियति फि उसे 
निवाली ? किससे गिरी ? आखिर परिणति हुई तो बह भिटती ही तो है | तो ग्रात्माते परि- 
णनि हुई झौर झात्मासे गिर गई तो किसमे उत्पन्न हुई ? इस ग्रात्मासे उत्पन्त हुई। नो 
खत्मने जो. क्रिया वह अपनेसे किया । यह परिणमन हृष्टिसे श्रथवा निशभ्वयहष्टिसे दखत 
जाइये । हाँ तो जाना हमने ग्रपनेको, अपने द्वारा, श्पने लिए और जाना कहाँपर ? परमें 
जाना । ग्रविकार ग्रधिकरण ग्रनाधार यह स्वय है । तो ऐप्ता एक ज्ञानस्वरूप ग्रात्मा प्रपनेमे 
ज/ननरूप बना करता रहता है । श्रव उस स्थितिमें भला बसलाग्रो प्रपने झ्रापक्ो फहिम दग 
ते जाना ? यह तो बताना होगा | तो जाननेमे विकल्य है, याने परमद्रण है प्रर्यात्‌ प्रर्धयहणा 
है । कुछ समझा ना, उसकी कोई मुद्रा चनती है । तो क्या जाना ? बच दिस झ॑ए जाता बह 
तो जो विपय हुप्ता बस उसको जाना ऐसा व्यवहारसे बोलते हैं। देखो चर्चा प्रपतो चन रहा 
0, प्रात्मा दया करता है ? इसका विवरण घल रहा है। प्रात्मा कियो परत्दा्धफों नहीं 
फरना, आत्मा किसी परकी परिशति नहीं दरता, खुद है, खुदकों हावत्ता रहता है । प्रस्वछ 
पदार्थ खुद आपने ध्रापका काम करता रहता है । बस ग्रन्तर इसता है कि जो शद्ध पारेशनन 


न न्‍.... ह++ ->३-० 2ंटिल रन पत-..-अननन न कट 3-फनमाह». अनन-जीक-भनना--चा, +१2५ कम... अत ७+-मननमग०-+ता- पी पी आक-का-+-अन्‍न्‍नक. कबीताीी.. ढक टविना-न जकाक-ध्थथ /क- अषुकरान कोन्ए >>. क 


१७४ सहजानन्द वस्तु तथ्य प्रवचन 


है उसमे तो कोई परपदा# निमित्त नही होता । स्वप्राप्यकर हे ग्रपने श्रापके ग्राश्नय मात्रपे 
है, किन्तु जो विभाव है, विषाक है, सुख दु.ख है, रागद्वेष है, पुद्गलमे भी है जो विकार है 
सो परिणमता तो है पदार्थ खुद ही उस रूप, लेकिन वरपदार्थका निर्मित्त पाकर ही परिण- 
मता है। निमित्तके ग्रभावमे विकाररप कोई परिणाम ही नही सकता । खैर यहाँ इतना श्रग 
ग्रहण करें कि प्रत्मेक जीव प्रत्येक पदार्थ खुद अपनेमे अपने द्वारा अपनेसे परिणपत्ता है । 
(१४२) परमार्थदृश्सि भ्रात्मामे घटकारकताफी श्रप्नसिद्धि--हाँ तो परमार्थहृश्टसि तो 
दत्तना भी नहीं बोला जा सकता है कि प्रात्मा ग्रात्माको जानता, आत्माके द्वारा जानता, 
सत्ता कारककी योजना परमार्थरष्टिमे । परमाथदृष्टिसे तो बस एक सहज भाव हो आता, पर- 
मार्थ निश्चय दृष्टिसे बढ़कर दृष्टि है। निश्चयहृष्टिमे तो भेद है, कितने भेद हैं ? तोत भेद हैं- 
(१) परमशुद्ध निश्वयनय, (२) शुद्ध निश्वयनय, (३) श्रशुद्ध निश्वयतय, गौर एक और भी 
समम; सकते है विवक्षित शुद्ध निश्चय । मगर परमार्थके भेद नहीं होते । परमार्थदष्टिका कंषन 
वह है जो परमशुद्ध निश्चयनयका विषय है। एक अ्रखण्ड, शाश्वत सहजभाव श्रथवा एक 
प्रखण्ड पदार्थ । तो परमार्थदृष्टिसे तो ग्रात्मामे ६ कारककी योजना भी नृही है | यदि ६ 
कारकको योजना व्यवहारसे है श्रथवा कहो शुद्ध निश्चयसे है, भ्रशुद्ध निशुच से है । तो यहाँ 
एक अध्यात्मदृष्टिसे श्रपने प्रापके एकत्वकों, श्रद्गवेतकों परखते है। प्रात्मा तो जाननमात्र है। 
उसमे ६ कारक नही बनते, श्रात्माके निजस्वभावका प्रभ्युदय है। यह तो सारे पदार्थ इस 
जाननेमे भ्रा जाते । देखो बात संक्षेपणें थोडी इतनीसी है कि भात्मा है श्लौर वह जानता रहता 
है । तो किस रूप जानता है। जाननेमे कुछ पदार्थ तो श्राया, कुछ तो बताना होगा, किस 
ढंगसे जाना, तो जिस ढंगसे जाना उसको बतानेके लिए व्यवहार कथन चलता है कि इन 
प्दार्थोको जीना । देखो जैसे दर्पणमे सामने रहने वाली चीजका सामने पायी हुई चीजका 
प्रत्यभिज्ञान हुआ वहां, और निश्चयस यह कहां जायगा कि दर्षशमे स्वच्छुतावा ऐसा विकार 
हुआ, श्रव॒ कहेंगे कि स्वच्छुताका कसे विकार हुभा दर्षणमे ? तो उसका उत्तर आयंगा-- पर- 
वस्तुका निमित्त लेकर जिसके श्रनुरूप प्रेंतिविम्ब पडा है ऐसे ही आत्मामे घटित करी। 
ग्रात्मा जानता है, क्या जानता है ? अभ्रपनेकी जाचता है । कैसे अपनेको जानता है ? जैसे यहाँ 
बाह्य पदार्थका एक छायाकार ग्रहण हुप्नरा उस तरह जानता है । तो यह बात समझ्कानेके लिए 
बाह्य पदार्थका नाम लेकर ही सममकाया जा श्कता है। तो आत्माने जाना, अपनेको जाना 
ग्रादिक कारक एक शुद्ध व्यवहारसे है, और परमार्थसे ,६ कारककी योजना भी नही है । यह 
तो अपने स्वरूपका एक अ्रस्युदय है कि जी भी पदार्थ है वह सब यहाँ भलकता है । 
(१०३) शात्माफी विविक्तता व एकता निहार कर तिबिकल्प होनेका संदेश--- 
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यह एक वास्तविकता है कि आरात्माका अन्य कुछ नहीं है, तब अन्य द्रव्योका लगाव समझ; 
कर ग्रपने प्रानन्दधाम श्रात्मतत््वसे इट जाना आकुलित होना यह महा म॒ढनता है । देखो 
ग्रात्माका सिवाय ज्ञानके और कुछ नही है । जिस जगह हम आप उत्पच्त हुए हूँ या रहते है 
इस जगहसे कोई सम्बन्ध नही है । जगह-जगहमे है मेरेमे नही है । में मेरेमे हु श्रीर यहाँ का 
जो ममागम है वह कितने दिनोंका है ? अरनादिकालसे काल चला श्राया हैं भ्रनन्त काल तक 
' चलेगा उस ही में जब जो पर्याय होती उस रूप यह श्रवस्था बनती है । तो यहा शिक्षा क्या 
मिली ? भेदविज्ञानकी । भेदविज्ञानको उत्कृष्ट समकानेकी बात चली है कि यह श्रात्मा परका 
करेगा क्या ? परसे सम्बन्ध क्या ? यह तो अपनेमे अपने श्रापकी परिणति करता रहता है 
यहाँ इतनी बात समझ लेता कि जो विभाव प्रिणमन है उसमे निमित्त तो कमेविपाक है 
श्रौर जो व्यक्त विकार है उसमें विषयभूत परपदार्थका श्राश्नय है । यो बनता है विकार | 
ट्म द खी कंसे होते है ? यह बात सममभता आझावश्यक है कि नहीं ? हम दुःखी किस ढगये 
होते है यह बात जिसकी समममे नही है वह दुग्खकों कैसे मेट सकेगा ? जंसे दु खी होते हैं 
उस तरहसे त चलें तो दुख मिट जायें । दुःख कैसे होते है ” तो भाई उनका वास्तविक 
निमित्त तो है कर्मोद्य उसे तो कोई जानता हो नहीं और जब जिसको स्थिति पूरी होती है 
वे कर्म उदयमे झ्ाते हैं, उसे कोई समझता नहीं, मगर उस ही निमित्तके सन्निधानमे यह 
जीव जगतके इन बाहरी पदार्थोका आश्रय करके अ्रपनेमे रागद्नेष विकार उत्पन्त करता रहता 
है। तो आ्रापका पौरुष क्‍या है ? शअ्रगर विकार त॒ चाहिए, मुख दु.ख न चाहिए तो बाहरी 
पदार्थोका श्राश्नय छोड दो, अपने श्रापके स्वरूपका श्राश्रय ग्रहरा करो दुःख सब मिट जायेंगे । 
संकट सब दूर हो जायेंगे । 
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(१८४) जीवको अपने प्रपराधसे ही दुःखका प्रसग--अब यह तो सामान्य कथन 

था जो ऊपरके निबधमे बताया | श्रव यह बतलाते है कि थहाँ जीव जो भी--दु.खी होता है 
ह अपने अपराधसे दुःखो होता है । कोई जीव किसी दूसरेके अपराधसे दुःखी नही होता । 
भले ही उसमे कुछ थोड़ी भेद है । कोई जीव भअच्याय करता है ग्रोर अन्याय नहीं देखा जा 
सकता है तो विकल्प जगते हैं, दु.खी होते हैं । उस अच्यायको दूर करने के लिए क्रुछ प्रयत्न 
भी करना है सो ठीक है करो प्रयत्न, कर्तव्य है। अगर यही एक कर्तेव्य होता तो बडे योगी- 
जन चाहे कोई दूसरा कितना ही अच्याय करे पर वे तो अपने ध्यानमे रत रहते है। स्था- 
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लिनो ने भखा, सिहनी ने भखा, इतनी बडी बात होने पर भी वे अपने ध्यानसे चिंगे नहीं 
तो चाहे किसी परिस्थितिमे विकल्प बनते हो, जब कभी कोई जीव दुःखी होता है तो श्रपने 
- अपराधसे दु'खी होता है। दूसरेके श्रपराधसे दुःखी नही होता । इसी तरह कोई जीव श्रप- 
राध करता है तो अपना करता है। दूसरेका भ्रपराध नही करता । कहते तो है व्यवहारमे 
में ऐसा जरूर कि मैंने ग्रापका अपराध किया, आपने मेरा अपराध किया, पर श्रपराध कोई 
किसी दूसरेका कर ही नहीं सकता । क्योकि अपराब मायने क्‍या ? श्रप मायने श्रपगत दूर हो 
जाना और राध मायने राघा सिद्धि । सिद्धि जिस भावमे नहीं है उस्त भावमे लगे रहनेका 
नाम प्रपराध है, जहाँ निज सहज ज्ञान स्वभाव दृष्टिसे नही रहता है वहाँ यह जीव बाह्य 
पदार्थ विषयक विकल्प बनाता बस वही भ्रपराघ है। जो भी दुःखी होता है वह श्रपने श्रप- 
राधसे दुःखी होता है, दूसरेके श्रपराघसे कोई दु.खी नहीं होता । हो ही नहीं सकता । 
(१८५) किसोके द्वारा भ्रन्यकी परिशतिकी अशवयता--वस्तुका रवरूप ही ऐसा है 
कि प्रत्येक वस्तु श्रपनेमे श्रपती परिणति करता है, भले ही उनमे यह बात है कि कोई परि 
शति परनिमित्त पाकर होती, कोई परिणतति अपने आपसे प्रपने सहज भावसे होती है । पी 
कोई जीव किसी दूसरेका प्रपराध ब्रता नही, खुद अपने झापवा भपराव कर सकता है। तो 
जैसे प्रपराध नही करता बस ही कोई भी नहीं करता । सीताका जीव शभ्रार्या बनकर सोलवें 
स्वगंमे इन्द्र प्रतीन्द्र हो गया था और उसने अवधिज्ञानसे जब सोचा कि मेरे पृवभवके पति श्र 
राम जी ऐसे बडे तपश्चरणमे लग रहे हैं कि ये श्रभी निवास चले जायेंगे, तो सोताका जीव 
सोचता है कि तो फिर दुनियामे हम अकेले ही रह जायेंगे। यह तो चले जायेंगे मोक्षमे, फिरी 
तो कोई प्लाशा नही । जैसे यहाँके लोग कोई मर जाय तो उसकी आशा नहीं रखते, यह तो 
मर ही गया, उससे भी ज्यादह दो हक बात यह है कि कोई जीव मुक्त हो जाय तो वह कभी 
मिलता नहीं । तो यह सोचकर सीताके जीवने श्री राम चत्द्े जी की तपत्यापे विघृन डाला 
जाय झौर यह श्रपनी तपस्यासे चलित हो जायें तो यह भ्रभी मोक्ष न जा सकेंगे, फिर हम झोर 
यह एक साथ मोक्ष ले जायेंगे । देखो यह भी कोई प्रपने घ रकी बात है क्‍या ? खैर बुद्धि 
ऐसी जगी झौर प्रा करके पहले रागभावके काम किया, नृत्य किया, गायन क्या, उससे भी 
जब न चिगे श्री राम भगवान मुनि महाराज तो श्रौर एक दृश्य दिखाया कि विक्रियाकी त्र्रद्धि 
तो होती है देवोमे, रावण सीताके मोटा (केश) पकडकर खीच रहा है, यह सब दृश्य दिखाया 
उस सीताके जीव प्रतीद्धनें । कुछ रोने सी लगी, हाय-हाय करने लगी सीता बनकर और श्री 
रामको चित्लाने लगी, ऐसा दृश्य देखकर भी राम बन्द्र जी ग्रपने ध्यानसे चलित नहीं हुए 
झरौर देखो कि यहाँ तो इसका मन बहलावा था पीताके जीव प्रतीन्द्रका भर मान लो श्री राम 
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उस गपय विचलित हो जाते तो क्या उस समय कोई सीताके हाथकों बात है कि वह समद्धि 
शाली रहकर ही मोक्ष जायें ? तो कोई कुछ कर डाले मगर कोई किसी दूसरेका न गुणा कर 
सकता है, न अपराध कर सकता है। जो अपराध करेगा सो खुदका झौर जो गुम उत्पन्न करे- 
गा सो वह खुदका । यह वास्तविकता दिखाई जा रही है, लोक पद्धातमे, व्यवहारमे तो जैसे 
जो काम होता है लोग करते है, गम नही खाते, मगर वस्तु स्वरूप यही है कि किसी भी पदार्थ 
का कोई दूसरा पदार्थ कुछ कर नहीं सकता । तब देखो क्यो घरमें कोई विषाद उत्पन्न हो, 
ईर्ष्या जगे इसने काम कम क्यो किया ? काम इसके जिम्मे छोड रखा, यह तो बागोमे बडी 
धुन्दर-सुन्दर हवा खानेके लिए है इठ्यादि विवल्प व्यर्थ है। प्रत्येक पदार्थ अपने ग्रापका परि- 
णाम करता है, कोई किसी दूसरे का नही करता । 

(१०६) अभिन्नकारकत्वके परिचयसे प्राप्त शिक्षा--अ्रभिन्‍न्नकारकलके परिचयसे 
शिक्षा कया लेना कि हम विकल्‍प करते, श्रपराध करते श्रौर दु खमे रहते, दु खी होते । जो 
यह जान जाय बाह्य मेरा कुछ नहीं, कपाय मेरी कुछ नहीं । तो ग्रपने आपमे ग्रुध जो 
एक सहज परम।त्मतत््व है उसका विकास होगा, प्रकाश होगा, स्वरण होगा । तो यह जीव 
अ्रपन्रा ही अपराध करता है शौर शभ्रपना ही प्रपराध करके चारो गतियामें भ्रमण करता और 
विकल्प कर करके क्लेश भोगता | मान लो किसीको इष्टवियोग हो गय।, पति या पत्नो कोई 
गुजर गया लो उस समय उसे इतना अधिक विषाद होता कि पडोसी लोग, नाते रिस्तेदार 
लोग या जो बडे हित्तैषी लोग हैं वे समभझाते है, पर उनको सममभानेसे समझ थोड़े ही बनती 
है, उसे धुन है, वही दिख्वता है, उसकी कल्पना बनती है | श्लौर यह जीव खुद विकल्प करके 
इस चतु्गंतिरूप ससारमे मटकता रहता है । सो कल्पनाय करता झौर कल्पनाका क्लेश 
भोगता । तो अरब जरा यह तो विचारो कि इस बडे श्रपराघकी जड क्‍या हैं ? जो तरग उठनी 
है मन यह जीव है, उपयोग कही घुमता है, ऐसी तरग श्र क्षोभ उत्पन्न होनेका इसमे मूल 
है त्रया ? तो वह अपराध है क्‍या ? श्रपनी ही कल्पनासे विश्वकी त्ोड-फोड करता, तोड- 
फोड कोई कर नही सकता, मगर कल्पनामे सोच लिया यह ही बडा अपराध है । किसी 
पदार्थसे मिलता, किसीसे हेष यह हो तोड फोड है । तो यह जीव झ्रपनी कल्पनामे सारे विश्व 
को तोड मरोड रहा है । तो जो इतना बडा अपराध करे, सारे विश्वको तोड फोड कर तो 
उसको कितना फल भोगना चाहिए ? वह पायगा चतुर्गेतिरूप ससारमे भ्रमण । हाँ तो दुखी 
हुए तो क्यो हुए कि परपदा्थोॉमे लगाव लगाया, उसमे इष्ट अनिष्ट बुद्धि को, परद्रव्यको ग्रहण 
क्या, ये सब देख लो, इसको चोरी कहोगे कि डकती ? हम बाहरी पदार्थोमे जा-जाकर खुश 

होकर लगन रखकर उसका ही ध्याव रखते है और उसकी चिन्ता पौरुष प्रथत्व करते हैं तो 
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यह बतलाञ्रो२-- यह -चोरी है कि डकैती ? नोरी,भी है डक्ती,भी, क्योकि उसने श्रापत्री 
क्ल्पनामे परपदार्थकी सीमाको, भीतको तोड दया | टूटती नहीं है, मगर इसने तो, मान लिया 
कि मैं इन पदार्थोको कर दगा | तो जकतके समस्त पदार्थोकोीं सीमा वृत्तिकों तोड़ देना भर 
उस्मे करनेका विकल्प करना यह एक ऐसा अपराध है कि जिसके फलमे इस जीवक) इस 
चतुगंतिरूप ससारमे भ्रमण करना पडेगा तो उसमे भी वया किया ? हमने £ पनेमे अपनी 
क्ल्पना की, यह है एक महान श्रपराध । इस अपराधकी आलोचना करें, श्स श्रप्राधकी 
ध्रालोचना करें, इस प्रपर।घक्ता प्रायश्चित करें, उस अ्रपराघका परित्याग करें, ऐसा विए 
बिना ग्रानन्द्का घाम जो निज स्वरूप है उस स्त्ररूयमे प्रवेण नहीं हो सकता, इसलिए ब्रत्म- 
हित चाहिए तो क्या कर्तव्य है कि अपने श्रापके इस सहज थुद्ध सर्वविशुद्ध अपने झ्रापकी ग्रोर 
से केवल प्रतिभासमांत्र अपने स्वरूपको दृष्टिमे लें, अनुभव करें, मैं; तो स्वच्छ ज्ञजमात्र हूं, 
ऐसा अनुभव बढ़े तो यह ही क्हलानी है परमात्मंतत्वकी सहजे उपासना ॥ साराश यह है कि 
ब ह्यपदार्थोकी ममता छोडें, रागड्रेप छोडे और शअ्रपने श्रापमे-अपने  सहजस्वरूपका विलेस लैं, 
विकास लें यह है करमेका कतंव्य इसे मनृण्यभंवमे श्ोक्र, सी यह तो बरे नही शअरि मर्मता 
रागद्वेष इनमे हो अपनेको लिपटाये रहे तो इसमे 'तो अपने इसे श्रमुल्य' जावेनवी बरचाद'है । 
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; (१८७) प्रत्येक पदार्थका निज निजऊमे परिशमन--- ६ ० रा 
जग्तमे जो भी काय होंत है-उन कार्तवी विधियाँ समझ लेना । केसे होते' हैं, कहाँ 
होते है, इन सब विघियोकी समझ लेना: एक बहुने बडी ज्ञानप्रकाश है, “जिसके बलंपर यह 
जीव खोटी करनीसे हटकर श्रच्छी करतीमे १हुउता है । यह जानना है तो इसके लिए प्रथम 
दो बातें समभिशेगा--उपादान झौर निमित्त । उपादान भी 'एक स्वत्तश्र पदार्थ है भोर 
निमित्तभुत भी एक स्वतत्र पदार्थ है ।' क्रिसीका किंसीके साथ सम्बंध नहीं है । सब झपने- 
अ्रपने स्वरूपमे अपना-गपना परिशामर्न रखते है, परे उपादानमे कला हीं स्वेयें ऐसी पडी है 
कि वह यदि भ्जुद्ध है, मयीग्य उपादान है, श्रशुद्धताके योग्य उपादान है तो वह श्रभुकुल पर- 
पदार्थका निमित्त पाकर श्रपनैमें विकार परिणमन कर लेता है । ती ऐसे विकार' परिशमनकी 
बात भी वस्तुमे स्वतत्र पडी है, पर विधि यह है कि परसगका निमित्त पाकर उपादान पअ्रपने 
, में परिणमन करता है | यह सब मेल, यह सब पद्धति श्रनादिसे चली श्रायी है, भ्रनन्‍्त कील 
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तक रहेगी | तो इस समय यहां यह जानें कि जितने भी पदार्थ है वे सब पदार्थ केंत्रेंल अपना 
ही काम करते है, दूसरेको कामे-नही करते । कैसा ही उप द।न निमित्त सम्बंध हो, निमित्त 
तमत्तिके भाव हो, होती रहे किसीकी ही कैसी परिणतिर्शां निसपर भी प्रत्येक्त पदार्थ 'अपन 
श्रापक्रे परिणमनको हो कण्ता है, कोई दूसरेके परिणमतकोी नहीं करता । ग्रच्यशा कोई किसी 
दूसरेके परिणमसत्री करता है ऐसा माननेपर दो बातें मानी जा सकेंगी । एक मी यह ' मानें 
कि द्रव्य अपना परिशमन कुँछ चही ,करता फिलु कोई दूसरा इसको परिषातिकों क€ देता 
है। दूसरा यह माने कि पदार्थ अपनी भी परिशाति करता और दूसरे पदाथको भी यरिएति 
करता, ऐसी ये दोनो ब्रातें. सहो "नहीं है । यदि ऐसा माना जाय 'कि कोई भी पतद्मथ्थे: ग्रग॒ती 
परिणति नही करता, मेरी परिणतिकों दूसरा पदार्थ हो कोई.करता । तब तो यहाँ अ्रव्यवस्था 
बन जायगी । छोर परिणशति भी क्‍या कहलायगों गुणको ? दूपरे पदाथने स्वतंत्र होकर जो 
किया वृह परिणति मेरी कहलायगी या दूसरेकी ? ऐसा कही होता नदी | सम्क्ा लक्षण पह 
है कि जो स्व्रय उत्पादव्पयश्रोीज्य युक्त हो तो यह बात तो बयेगी नहीं कि पृदार्थ- क्या परि- 
णमत्त-त- करे, दसर, ही कोई परिणमन करते लगे, बोर दससये बात भी सही जही रहती कि 
कोई पदार्थ अ्पनो भी परिणति करे और दमरीकी भी परिणति क़रे, एक पदार्थ दो,परिण- 


तियोकी नहीं कर.सकता । केवल अपनी-ग्रपनो हो परिणतिको पद थे किया करता है गौर 
ध्सी प्रकार दो द्रव्य मिलक्तर एक परिणतिको नही करते, पर दो पदार्थ हुए, और उनको 
कोई एक ही परिणाति रहे ऐसा भी नही । जितने सत्‌ है उतने हो उनमें क्षार्य हैं। सभा 
पदार्थ अपना श्रपना परिणशमन' करते हैं, यह बात एक तथ्यकी कही । 


. (१८८) विक्वारपरिणसनसे परसगका ही निमित्तत्व--दूसरी बात सुनो--क्रोई भी 
'पदार्थ विकाररूप परिणमे तो उसके विकारलल्‍ूप परिणमनमे निर्मित्त वही खद नहीं हो सकता । 
विकारझूप परिणमने वाले पदार्थ खुदफे विकार परिणमनमे निम्त्ति बने एक तो उमका स्व- 
'भाद पर्याय कहलायगा, फिर उसके हटानेका कोई पोरुष भी से जगेगा। कपोकि बह स्वप्रत्य 
यक काम बन गया, खुद ही उपादान खुद ही निर्मित्त । जिस पर्पायका झने बह पर्याय तो 
स्वतंत्र शुद्ध स्वभावरूप कहलायगी । उसमे निमित्त परमंग ही होता है| कोई पदार्थ विकार 
'रूप परिणमे तो उस परिणमनमे परपदार्थका संग निमित्त होता है, य दो बातें तध्यक्ी साममे 
रखी गई है । पुनः स्मरण कर लो। पहली बात यह है कि प्रत्येक पद अपना ही परिगः न 
कर सकता है दूमरेका परिणमन नहीं । दूतरी बात यह है कि कोई एदाथ विद्रारूप परिभमे 
तो उसमे निमित्त पर-उपाधिका सम होता है । खुद निर्मित्त नहो हो सकता । अब इन दो 
_ क्ध्थोके प्राधारपर अब क्या समझ बनावें ? जँसे जीवमे राग्रादिक विकार हुए है तो उससे 
उपोदान तो यह जीव ही हे जो रागादिक रूप परिणाम रहा हैं। और निम्मित 


। 


रथ परि- 


पर हंजानन्द वस्तुतथ्य प्रवचन 
णत्तिका उदय । 

( १८६ ) विकारके स्वामित्वकी सप्तीक्षा--प्रव यहा यह सोचना है कि जो राग 
विकार जगा है तो यह राग विकार है क्रिसका ? जैसी हृष्टि बनायेंगे वैसा उत्तर मिलेगा। रा- 
गादिक विकार चूंकि जीवका परिगमन है, «ह विकार परिणामन उपादानको परिणति है इस 
कारण यह कहा कि विक्रार उपादानका है जो जिस रूप परिणमा है वह परिणमत उसका 
विकार है । तो इस हृष्टिमे एक द्र॒व्यको देखा उसकी परिणाति है, इस कारणसे यह निणंय 
क्रिया कि विकार परिणमन उपादानका है। अरब दसरे तथ्यकी हृष्टि कीजिए उपादानमें यह 
विकार परिणमन किया। अपने ग्रापके स्वभावस ही हो गया । नहीं, उसमे परप्तग निमित्त 
है ओर यह हृढताके साथ कह सकते है कि परसग बिना त्रिकार नही हुग्रा करते । होता है 
खुदमे उपादान, लेकिन परसग बिना विकार ही ही नहीं सकता । जैसे रोज-रोज देखते हैं 
दपंणमे बाहरी पदार्थेका प्रतिबिम्ब प्रायों, वह प्रतिविम्ब रूप परिएामन दर्पणका है | लेकिन 
प्रत्यक्षकप परिणमन बाहरी पदाथंका सन्तिधान पाये बिना तो नहीं होता । एक भी उदाहरण 
न दे सकेंगे कि बाहरी पदार्थेका सन्निधान न हो और यह उस श्रनुरूप प्रतिबिम्श बता। एक 
भी बात नहीं दिखा सकते । सो दूसरा व्थ्य भी मानकर कुछ बात बताना होगा । नि्मित्त 
सन्तिधान बिना विक्रार नहीं होता । इस ह शैसे जब देखते हैं तो चैकि निर्मित्त रिना नहीं 
हुआ, श्रतएव वह विक्रारपरिणमन निर्मित्तका है । दोनो प्रयोग सही है, और दोनों प्रयोगोसे 
दोनो प्रकारकी शिक्षा मिलती है | निम्मित्तका है यह विकार | इस विकारको निमित्तके खाते 
में पहुचावों । मैं तो व्रिकारमे रहित शुद्ध चंतत्य हु ऐसी दृष्टि जगती है । प्रच्छा ग्रव तीसरी 
दृष्टि देखियि--निमित्त बिना विकार नहीं हुआ ग्रौर उपादान बिना परिणति नहीं हुई, तब 
यह निर्णय बनेगा कि दोनोकी वजहसे यह विकार बता ) विकार उपादानके ढगसे वलता झौर 
निमित्त सन्तिधान बिना वन ही नहीं सकता हैं । त! यह विकार दोनोका है| तीन बातें 
समझें । जैसे कोई बालकके बारेमे बात कहे कि यह बच्चा किसका ? तो गर्भमे श्राये बिना 
तो बच्चा वनता नहीं इसलिए माताका है और प्रुरुपसण बिता बच्चा बनता नहीं इललिए 
पुरुषका है तो कह देना कि दोनोक़ी वजहसे होता तो दोनोका है । प्रतिविम्बमे लगाओ्रो । 
दर्पएमे लाल कपडेका प्रतिबिम्ब श्राया प्रतिबिम्व परिणमन दर्पणका है इसलिए प्रतिबिम्द 
दर्पणका है । यह प्रतिबिम्ब निमित्त सन्निधान बिना हो नहीं सकता इसलिए कपड़ेका है, भ्रोर 
दोनो ही बातें बन रही है इसलिए दोनोका, इसलिए विकारके सम्बधमे ये तीन उत्तर आ्राये । 
ये विधिरूप तीन बातें बतायी,,भ्रव जरा निपेध रूपसे निर्णाय बनायें | विकार परिणमन उपा- 
दानका स्वभाव नहीं । जैसे दर्पणमें नाना प्रतिविम्व होना दर्षणका स्वभाव नहीं | तो यो 
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प्रध्िब्विम्ब दपं णका नही, ऐसे ही रागादिक विकार जीवके स्वग्ात्र नही, भ्रतएवं विकार जीव 
के नही । भ्रच्छा प्रब दूसरे निषेवकी ओर चलो । विकार निमित्त पाकर तो हुए पर निमित्त 
की परिणति तो नहीं । निमित्त तो अलग प्पने द्रव्प क्षेत्र काल, भावमे 'बना हुग्रा है । तो 
निमित्तका परिणति न होनेसे वह निमित्तका भी नहीं। श्रब तीसरी बात भी देखिये--दोनो 
का एक परिणमन हो नहीं सक्रता । दो द्रव्य एक परिातिकों कर नहीं सकते, इस कारण 
विकार दोनोका नही 

(१६०) शुद्धनप्रकी टृष्टिमिं विकारका असाव-पश्रच्छा श्रत्र जरा एक हृष्टिसे भिरन 
ही निराली बात स्मभिये | शुद्धन्यवी हृष्टिमे विकार ही नहीं ।कगडा किस बातका बनता 
शुद्धनय देखता है वस्तुकी सहज स्वभावमय वह भेदकी हष्टि नही करता है। तो शुद्धनय की 
हृष्टिमे विकार हो नहीं । देखो इन सब दृष्टियोसे विचारने पर सत्र वस्तु तथ्य विदित हो 
जाता है । ऐसा सब जानकर इन सब वर्णनोसे क्‍या शिक्षा लेनी चाहिए? समो को य 
शिक्षा मिलती है कि पअ्रफ़े श्रापका जो निरज्जन विविक्त अ्रानन्द्धाम जो ग्रतस्तत्त्व है उम्तको 
प्राराधना करें | यह बात निरच्तर श्रपनेमे बतावें श्लौर इस जगतके संकटोसे पार हो जादवें । 
कर्मोद्यवश परिस्थिति है । परिस्थिति भरी सही श्रौर उसके साथ-साथ अपने अन्दरमे भ्रवि 
कार ज्ञानस्वरूपकी प्राराधना बनावें, जीवन निष्फल न गमाय॑े, श्रात्मस्त्ररूपकी आाराधनाके 
बिना जीवन निष्फल जाता है । तो देखो जब यह सममभ्ा कि विक्रार उपादानका नहीं है 
तब हृष्टिपि क्‍या झ्लराया ? आत्मस्वभाव । यह है उपादानकी शाश्वत चोज । जब यह जाना 
कि विकार निमित्तका नहीं, तो लो उपादानका भी नहीं,. निमित्तका नही, ऐसा फाल्सू हो 
गया यह विक्रार । जैसे किसी सडक पर कोई लडका बार बार यहाँ वहाँ फिरता है तो 
रिवशा तागा वाले उसे देखकर कह बंठत हैं ना कया तू फाल्तू लडका है ? बस ऐसे हो 
विकार फाल्तू-हैं । वह सब हैरानी मचानेके लिए है। इसमे किसका लाभ _? उपादानफा या 
निभित्तका ? भरे किसीका न बताश्रो जमकर रहे उसका बताओ । विकार उपादानमे जमकर 
रहते नही । ये निम्ित्तमे पाये जाते नहीं शोर निर्मित्तमे जो निमित्तका विक्रार जगता है वह 
भी निरमित्त हो जायगा मगर रहता नहीं । तो जो जमकर न रहे, जो विद्युतवत्‌ चचल हे, 
जिससे मेरेको कुछ लाभ नही उसके ग्राग्रममे यह मानव जीवन क्यो खोया जाय ? दोनोक़ा 
विकार नहीं श्रौर शुद्धनयकी दृष्टिमे विकार है ही नहीं, ऐसा निरण्जन विविक्त प्रानन्दधाम 
ग्रखप्ड चित्प्रत्तिमासको निरखना है । 
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८ । 0६१) वस्तुस्थातृन्य भ्रौर निमित्िनैसितिक भाद्रसे, एकत्र श्रविरोध--श्रव तकके 
कुछ कथनोंमे, दोनो बातोपर बहुत प्रकाश आया-है कि वस्तुस्वातत्य भी हैं और निम्मित्त 
नैमित्तिक स्राव भी है। अब इन दोनोको- जब समझा तौ क्िसीकों भी यदिं यह शका हो 
कि दोनोका विषय कुछ जुदा जुदासा है, वस्तु स्वातंत्र्यमे वस्तुकी स्वतत्नता है, निभित्तर्तमि- 
जिक भावभे एक दूसरेका सम्बन्ध है,. ऐसी दो बाते एक जगह कह रहे है जिम किसी भी 
भाईको शका हो वह विवेकसे, विचार कर समाधक्षाव कर ले । यह प्रसंग है विकार क्, स्वभाव 
पर्यावमे . तो निमित्तन॑मित्तिक की. चर्चा ही नहीं है। है एक कालद्रव्य विमित्त श्रौर स्व॑- 
साधारण कही निमित्त पडा कहो न पडा, ऐसी निमित्तकी ही चर्चा की जाती है । गौर जो 
साधारण निमित्त है सत्र कालद्रव्य है ही निमित्त परिणमनमे, जब वहां व्यतिरिकको गु ना 
इण नहीं तो उसको निमित मानकर वर्शान करतेकी पद्धति गौण हो जातो है। यह चल 
रहा है विकार भावका प्रसंग । विकार भाव हो तो वहा विकार रूप परिणमने वाला पदाय॑ 
खुद परिणमता है । यह तो है वस्तुस्वातज्य, और परसग बिना, , निमित्त सस्निधान बिना 
फल परिणमता नहीं है । यह है तिमित्तनैर्मित्तिक योग ।_ तो ये दीनो बाते एक चंटनामे 
प्रविरोध रूपसे चल रहो है । जीव विक्रारक प्रसगभे उपादान और निमित्त क्‍या याते जिसमें 
काम हो सो उतादान प्रौर जियके सस्तिवान बिता काम ने हो सो निर्मित्त तो हम आपके “ 
जो सूख दुःख रागद्वेंषादिक उत्पन्त होते रहते हैं उसमे निर्मित्त है पुदंगलकर्म याने पुद्गलकम 
में जो कमत्वपरिणशामन हुआ, कर्मका विपाक् हभ्रा, तो यह कर्मविपाक है विकारका निमित्त' 
(१६२) वर्सकी अवस्थाओंका कर्समे व्याप्यव्यापकमाव--देखो' केम॑ विपांक किसका 
परिणमन है ? कर्मका । कर्मोदयका उपादान कम है श्रौर ऐसी कर्मकी जो देशों वनी बच उद्दय 
उपशम आ्ादिक वे सब दशायें पुद्यगल कमकोी हैं। तो कम्मक्री दशाश्रोका व्याप्य व्यापक भाव । 
कर्ममे है। जैसे अगुलीकी किसी भी चीजका व्याप्य व्यापक अगुलीमे है, अंगुली भ्रगर ठेढी सीधी ' 
हुई तो अगलीमे ही तो हुई, श्रमुलीमे कोई रूप रस श्रांदि बदल बने तो अगुलीमे'ही बनती: । ' 
ती प्रत्येक द्रव्यकी पंययिका व्याप्य व्यापक सम्बध उसी द्रव्यमे' है । तो कर्मकी भी जितनी दश्शाय' 
होती हैं उनका व्याप्य व्यापक सम्बंध कंमंमे है । तो' प्रब कमंविपाकसे उस विकारका निमित्ति 
है भौर कर्मविपाककी विशेषतायें प्रथम तो चार हैं मिथ्यात्व, अविरति, कषाय धौर योग | 
श्रीर इनका विस्तार करें तो तेरह हैं। मिथ्यात्व गुणस्थानसे लिकर सयोग केवली युणास्वान 
तक । देखो जब विकारकी बात, कर्मविषपाककी बात चल रही है तब उस समयमे विक्रासको 
ओर हृष्टि न देना, किन्तु जहां जो कमी रह गई उस कमीको बत्ताना वह वह है नैमित्तिक। 


, सहुजानन्द वस्तु-तथ्व अब चन ध्प्रे 


जैसे ग्रहत अवस्था है .वहाँ अ्रनन्त ज्ञोन, अनन्त दर्शन, अनन्त णक्ति और प्रनन्त आनन्दका 
विक्रम है, सो-तो मला है, प्रभुता है और यह ही भाराधनाके योग्य है। पर यह आत्मा निर्लेप 
क्यो नहीं. है? - अभी. शरी रके बच्च॒नमे है और .इममे श्रव्यावाव अवगाहना आदिक गए भअभी 

, प्रकट,नही हुए.। इतनी कुछ कमी हैं ना ? तो उस्त कमीका कारण है कमंत्रिपंक, घातिया कर्म 

ल्‍ का उदव वहां भी. है देखो तत्त्व निर्णयकी बात । भगवान की भक्तिफे समयमें यह बात नहीं 

;; कही ,जाती कि है भगवान तुम्हारे प्रघातिय। क्रमोक़ा उदय है, तम शरीरके बन्धनमे श्रभी पड़े 
हो, ऐसा-तो कोई नहीं कहता ।_ यह तो एक निर्णायकी बात कह रहे हैं, प्रभुकी भक्तिमे यह 
कुछ न देखना चाहिए । वहाँ तो, घातिया कर्मोके विनाशसे होने वाला विकास बस यह ही 
इस धुनमे समाया रहता है। हाँ तो कर्मवितञकके विशेष हुए तेरह गृणस्थान मिथ्यात्व, भवि 
रति, कषाप प्रोौर योग । इत सबका वग्याप्य व्य [4 ह भात्र है पुृदगल द्रव्यक् मं के सा । कमको 

- बात समझ ली, । ..- . जो मम 

| 
० - , (१६३) जीवक्ी श्रवस्थाओंका ज़ीवसे व्याप्यव्यापक भार्वे --श्त जब बात सम- 
मिये । जीव द्रव्य दो जितनी भी ग्वस्थायें होती है वे जीवमे होगी कि ऋजीवमे ? भ्रापका जो 
सुख दुःख होगा वह .प्रापमे -ही व्यापकर रहेगा कि मेरेमे उचचंट कर आयगा | भले ही हम अप 

- के प्रति अनुराग रखते है तो ग्रापके दुःखकी देखकर हम भी दु खीं हो जायें फिर भी हम जो 
दुःखी हुए हैं .तो हम्त झपने अलग दु खमे व्यापकर हुए, ओर आप जहाँ दूं खी हो रहे है तो 
प्राप अपने ही दुःखमे व्यापकेर दु खी हो रहे है सब जीवोकी यही बात है, ता भ्रत्र देखिये फ़ि 
जीवका जो स्वाभाविक विकास है वह तो जोवमे व्यापता है, इसमें कोई दो राय नहीं रख 
सकता । अरब चलो, विकारभावमे कर्मव्िपाक और .,कर्मविपाकका भेद बताकर बताये गए चार 
प्रत्यय--मिथ्यात्व, अविरति, कषाय श्ौर योग, श्रौर उनके ही भेद बनाकर बत।ये गए तेरह 
विशेष प्रत्यय याने प्रथम तेरह गणस्थान । इस़कों श्रभ्ली कर्म को दशा रूप देखना । जीवजो 
बात नही कह रहे, याने जिस कुर्मविषाकका निमित्त पाकर ये तेरह दशायें बनी उस कम 
विपाककी श्रोर दृष्टि दिला रहे है। यह तो कहलाता है सव निर्मित्त और इस निमित्तका 
सन्निधान होनेपर इसके अनुरूप होने वाले जो जीवमे आ्राभास है,'जीवमे परिणमन है, ज्ञान 
विकल्प है, इस विकल्पका व्याप्य व्यापक भात्र जीवके साथ है । 

. (१६४) ज़ीवदशा व कर्लदेशाका स्वय स्वयमसे व्याप्यंव्यापेंक साव होनेपर भी पर- 
स्‍्पर नि्ितनैर्मित्तिक भावका दिग्दर्शन--बात सीधी यो कही गई कि कर्मकी जितिनी पर्यायें 
होतो है उनका व्याप्यव्यापक भाव है कमके साथ और जीवकी जितनी परिणतियां होती हैं 

5६, उनका व्याप्युव्यापक भाव है जीवके साथ | अरब हुए ना दोचो, इतनेपर भी इन सबमे परस्पर 


णथ 


रैकड़ सहजानन्द वस्तु-तथ्य प्रवचन 
नि|मत्तर्नमित्तिक भाव है। कर्मस्वरूप विकार कर्ममे होता तो जीवभावका 'निमित्त पाकर 
“हीता, ' विकार जीवमे होता तो कर्मविपाकका निमित्त पाकर होता, कम सबृत व निर्जीण 
ह्वीता'लो जीवभावका निमित्त पाकर, जीव शुद्ध होता तो कर्म क्षयका निम्मित्त पाकर । इतने 
पर भी वस्तुस्वातः5॥ कसा श्रन्नूठा है कि कोई सम्पकंमे भी प्रत्येक पदार्थेका व्याप्यव्यापक भाव 
उस ही पदार्थकी परिणतिके साथ है, प्रन्यके साथ नही है। इस प्रकार देखेंगे कि विकारकी 
घटनामें वस्तुस्वातत्य भ्रौर निमित्तनैमित्तिक भाव दोनो अविरुद्ध रूपसे रह रहे हैं, इनमे से 
एकका प्रपलाप करें तो विक्लारकी निष्पक्ति नही बन सकती । जैसे कोई कहे कि वस्तुस्वातत्य 
है ही नही । वस्तु क्या करे, तिमित्त परिणति करता है, विमित्त उसपर हावी होता है, पी 
वस्तुस्वातत््य नही माना तब फिर बात ही क्‍या रही ? उपादान ही नही तो फिर बात कहां 
जायगी ? किसको दृःखी होना, किप्तको मुक्तिकां उपाय चाहिए । कुछ बात्त ही नही जम 
सकती, कुछ चर्चा ही श्रब नहीं चल्न सकती । झोर कोई कहे कि निर्मित्तनेमित्तिक भाव नहीं, 
जीव ही स्वय अ्रपनी योग्यतासे उस उस पर्यायछप परिणामता रहता है, इस मिभित्तसन्तिधान 
की कोई बात ही नहीं है। तो देखो निमित्तमन्तिघान बिना ये विकार होने लगे तब तो जीव 
के साथ विकारका पुछलल्‍ला ही लग गया । श्रव उसकी निवृत्तिका क्‍्यां भ्रवसर ? भ्रब तो होता 
चला जायगा । कोई कहे कि योग्यता नहीं है तो यह सब बात कैसे बनती ? कभी यह यो 
ग्यता विकारकी रहतो है भौर कभी नहीं रहती । योग्यता' पर्याययोग्यताका नाम है, शक्ति 
नाम नही । शक्ति द्रव्यमे होती, योग्यता पर्यायमे रहती । तो देखी वस्तुस्वातत्य और नि्मित्त 
वैमितिक भाव दोनोका सही-सही परिचय बनावें तो उससे लाभ कया होगा कि प्रपने निर्ले 
निरञजन सहज शुद्ध चेतन्यस्वभावके दर्शन करनेकी उमग जगेगी । 


(४५ ) क्‍ 
_.. (१६५) व्यवहारचारित्रकी हेयता व उपादेयता विषयक चार प्रश्न--यहां चार 
बातोपर प्रकाश डाला गया है । व्यवहारचारित्र हेय है या उपादेय है या कब हेय है भोर कैंगे 
उपादेय है ? व्यवहार चारित्रका श्रर्थ है जो निश्चय चारिश्रके प्रयोजन॒से घारित्रके भ्रदुहृत 
मन, वचन, कायको चेष्टायें होती है उनका नाम.है व्यवहार .चारित्र, ग्रौर आत्मा प्रात्मस्वरू7 
में लीन हो जाय उसका नाम है निश्चय चारित । तो संसारमे परिस्थितियां जीवोकी ऐसी ह 


| 


कि यह जीव श्रपने स्वरूपको प्रथम तो जानता ही नही । जात जाय तो उसकी घुन बची 


रु 


नहीं । घुन भी बने तो उसमे लीन होते बनता नद्टी | जब प्रात्मस्वरूपमे लीन हो सके पी 


सहजानन्द वस्तु-तथ्य प्रवचन श्८५्‌ 


' इसकी इृष्ट सिद्धि वाहुलायगी, सर्वेस्िद्धि कहलायगी । श्रब ,लीन हो सकते नही, घुन बन पाती 


कर 


नही, ऐसी स्थितिमें यह जीव क्‍या करता है ? परिणति तो कुछ होगी ही । झ्रगर व्यवहार 
पारित्रकी परिणति है, सयमरूप प्रवतेन, है-तो यह पापसे - बचेगा, कुगतियोसे बचेगा भर यह 
परिणति भी न रहे तो पापमे लगेगा, प्रसंयमर्में वर्तेगा । तो जहा प्रात्मस्वरूपभे मग्तता नहीं 


' वहा यह जीव क्‍या करे ? जो करना पड़ता है उस ही का नाम व्यवहार चारित्र है । तो 


व्यवहार चारित्र जैसे ५ महाब्रत, ५ समिति, तीन गुप्तिका पालन करना, श्रावकोकफे बारह 


 ब्नतोका पालन करना यह सब व्यवहारचारित्र कहलाता है । सो देखो व्यवहार चारित्र यद्यपि 


प्राक्‌ पदवीमे है, किन्तु उसके प्रति थोडी बहुत ग्रास्था हो तब तो वह पा लेगा । मगर व्यव- 
हार चारित्रके प्रति बिल्कुल ग्रास्था ही नही हो भ्रोर उन्हें घुणाको दृष्टिसे देखें तो वह व्यव- 
हार घारित्रको कैसे कर पायगा ?. भ्रौर आप जानते हैं कि- व्यवहार चारित्रमे गुजरे बिना 
प्रभुताकी प्राप्ति नही होती ! व्यवहार चारित्र छूटने पर प्रश्जुता मिली, पर साथ ही यह भी 
बात है कि व्यवहार चारित्रमे गुजरे बिना वह छूट न हो सकी जिसके छूटनेसे प्रभुता मिलती 
है । इसको सक्तेपमे कहो तो इन शब्दोमे कह लो कि व्यव्रह्मरचारित्र प्राप्त हुए बिना मुत्ति 
नही प्रोर व्यवहारचारित्र छोडे बिना मुक्ति नही । त्तो इस व्यवहारचारिश्रको बात कही ज॑ 
रंही है कि यह हेय है भ्रथवा उपादेय ? इस प्रशतके साथ ही दो प्रश्न और जुड़े ह--हैय हे 
तो कब हेय है, उपादेय है तो कब उपादेय है । 

(१६६) व्यवहारचारित्रकी तीन भुमिफार्ये-- बात पूछी जा रही है किसकी ? व्य 
वहारचारित्रकी । व्यवहारचारित्रका श्रथे है--शुभ प्रवृत्ति, अशुभसे निवृत्त होना, शुभमे प्रवृत्त 
होना इसे कहते है चारित्र | तो इस प्रश्तका उत्तर समभनेके लिए पहले यह बात समर्के 
व्यवहारचारित्रकी भूमिकायें तीन प्रकारकी है जिन प्रकारोमे यत व्यवहारत्रारित्रकों नजर 
रखकर इस समस्याका समाधान किया जा सकता । वे तीन भूमिकायें क्या हैँ? पहला- 
व्यवहारचारित्र, तो यह जो सम्यकत्वसे पहले होता है । सम्यवत्वसे पहले होने वाली श्ु 
प्रवत्तिका नाम भी व्यवहारचारित्र है। उनत्का स्वरूप निराला है, उनका प्रभाव निराला | 
थ सब बाते श्रागे आयेंगी प्रौर दूसरे व्यवहारचारित्रकी बात है सम्यउ्त्वके साथ होने बार 
व्यवहारचारित्र । इस जीवके सम्यवत्व है भौर उसके शुभ प्रवृत्ति होती है तो वह है सम्यवः 
के साथ होने वाला व्यवहारचारित्र | और त्तीसरा है--सम्यवत्व मिटने पर होने बाला न्य 
हारचारिष्र । देखो मुनि महाराज होते ना उनमे गुणस्यानोका परिव्तेन केसे जल्दी जल्दी हे; 

कि कहो प्राघा-आाधा मिनटमे, भ्रभी सम्यक्त्व है, भव सम्यवत्व ने रहा, क्प्ोप्णम संम्य5 
है । छूट रुया तो क्‍या प्राघा ही प्राधा मिनटमे उस योथियोशी रन, वचन, न,थती प्रद् द 


| 


हि ' " 'सहजानत्द वस्तुन्तथ्य वचन 


“ ब्ँधा नांदान जैसी हो जाती है ? उनकी संस्कार हैं, उनका |विवेकहैं; बुद्धि 'है; भीतर भले ही 


सम्यक्त्व, मिथ्यात्व परिवर्तित हो 'रहे हैं, लेकिन +बाहरमे जो प्रवृत्ति है वह एकदम - विरुद्ध 
नही बच पाती । ज॑से मरे, वचन, सकॉर्येकी चेष्टायें सम्यक्त्वमे भी वैसी"ही सम्यक्त्थ न रहने 
र भी है शोर थोडी देर बाद फिरं: सैम्यक्त्व हो जायगा ॥:परिण्णाीमोकी भीतरी गति-विचित्र 
होती है तो इतनी ही जेल्दी कही भ्रज्ञानी जनो जैसी व्यसनी और पापी जनो जेसी प्रवृत्ति तो 
दी बन जाती । तो तीन प्रंकीरसे वंयवहारचारित्रके विपयमे जानकारी' क़रनी है !-थे तीन 
पंद्धतियाँ क्‍या क्या ? 'सम्यक्त्वसे पहले होने वाला व्यवहार, " दूसरा - सम्यक्त्वके साथ होने 
वाला व्यवहार, तीसरा- जो' सम्पक्त्व नष्ट हो सकता है उसके नष्ट होनेपर-होने! वाला व्यव 

हार । ये तीन प्रकारकी व्यवंहारकी बातें यहाँ समकता है ।. 7] ४ हे 
(१६७) सस्यपेत्वप्राग्जात व्यवहारका विश्वशिनत->पहला व्यवहार चारिश्र-मिथ्याहृष्टि 


हि के हैं, जिसके सम्यवत्व नही है वह जीव मिथ्याहृष्टि है;: लेकिन तरह विवेकीहै, सम्यक्त्वके 
लिए उत्साहित है, उद्यमी है, ऐसी योग्य स्थितिमे उसके मद कषाय होती है।!'तो है तो वह 


एक शुभ प्रवृत्तिकी बात मगर सम्पवत्व न होनेसे वह मिथ्याहृष्टिका व्यवहार ,चारित्र कहलाता 


ः है | श्रब'यही देख लो जो कोई ब्रत सयभ पालन:करता है उस;पुरुषमें-कुछ यह प्रसीक्षा करे 


यह ज्यादह दिग्दशंत करें कि !इसके सम्यक्त्व है'कि नहीं, अगर ,सम्यवत्व हो:तो-हम इनके 
ग्रागे बैठ, नम्न बनें, नमस्कार करें ओर सम्यवेत्व न हो तो इनसे कया मतलब ? पीठ फेरकर 
चलना, ऐसी निगाह नंही होती 'व्यवहोरमे । व्येवहारमे है एक बाह्मभेष,' बाह्य बात, बाह्य 
प्रवत्तिही निरखने मे श्रात्ती है । यदि ऐसी भीतरी दृष्टि' बनायी जाय तोःतीथंप्रवृत्ति नहीं 
चल सकती, फिर तो स्वन्छन्दता बनेगी । कोई एक लैन।न रहेगी,- कोई परम्परा] नहीं रहती 
तो बाहरी द्वव्यंलिज्रेंकी प्रवृत्ति ही ,निरखी जाती है', एक व्यवहार बनानेमे ,भीतरमे इसका 
भावलिडु' है' या नही, सम्यक्त्व हैः या नही! है,' ,इस;बातको ,मुख्यता ; नहीं होती और कभी 
श्राचार्य सतोने कहा कि -भुक्तिमान्न प्रदानेतु, केवल एक श्राह्मरदान करनेमे-या व्यवहार करते 
में उसकी भीतरकी सम्यक्त्वेकी क्‍या परीक्षा करता. वहाँ-ऐसा , निर्णाय; नहीं करना है। यही 
बात भौक्षमा्ग प्रकाशकमे भी पं० टोडर मल जी ने लिखा है झ्रोर जहाँ, तत्त्वनिर्णयकी बात 
है वहीँ ठत्त्व निर्शायकी ब्रात करें, व्यवहारमे व्यवहारकी बात कर तो ,उस व्यवृहार चारित्र 
की बात कह रहे हैं कि जिसके सम्यक्त्व तो नही -है, पर प्रवृत्ति -निर्बाघ -है, . मद कषायरूप 
है । ज्रेव तप 'उपयासमे, लगता है वह सब भी व्यवहार चारित्र है। , --)- -, 

।.7 (१६४) सम्यवत्वश्रारजात व्यवहारकी,उपयोगिता--एक , बार ऐसी धर्चा हुई कि 
"परलोक है कि' नही है | थाने सरकर इसके- भागे कोई; दुनिया है या नही 7. तो एकने कहा 
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कि है परलोक और एकने कहा कि,नही है, -आखिरमे एक बात आयी;कि,वह तो बतलावो . 
कि इस 'भर्वेमे कोई।जीव कुछ मुख .सातासे रहता तो क्से रहता क्रोध, मान, माया, लोभ .. 
न करे, 'दूमरोमे आ्रास्था करें, जो,उत्तम प्रतुत्तियाँ: हैं करें, पापसे: दूर रहे,, उ्यसनोमे न फंसे. ... 
ऐसी प्रवृत्ति कोई रखेगा वही तो इस जीवनमे सुखी हो सकता है.। तो करते, ही हैं. लोग, भौर 
करना चाहिए,-शौर ऐसा करते हुएमे यदि परलोक ही - होता हो तो उसको फायदा,है कि 
ही । पेरलोकम भी अच्छा संस्कार लेकर जायगा । तो ऐसे ही यह समभिये कि पापसे दर. 
होना, व्यसनोसें दूरे होना: |यह! ही तो है.व्यवहार चारित्र ।. श्रच्छें श्राचरणमे रहता, कषायें .. 
मद रखना/यह ही'तो है. व्यवहारचारित्र । प्रच्छे ग्राचरणमे रहना, कषाये मंद रखना, यह, /... 
ही तो है व्यवहारचारित्र ॥ प्रगर सम्यक्त्व' न हो ग्रौर' यह'बात"हेरते रहे कि सम्यक्त्व हो. 
तो हम॑ अ्रतेती कंषायें' सर्द करे नही तो फायदा क्या ? सम्यकत्व हो, तब हम भगवानकी भक्ति 
करें नही तो फायदों क्या कक्‍्योंक्रि सम्यत॒त्व बिना भक्ति करे या ब्रत करे, -तपशुचरणा करे 
तो वह बेक,र चीज है ऐसी.बात हरे और ऐसा मनसे सोचें तो क्या, यह, स्वच्छुताका भाव 
है, यह घर्मपरिपाटीका भाव 'नही । व्यवहारच।रित्र सम्यक्त्व प्रादिके लाभके प्रयोजनसे किया 
जाता है । तो देखो' जैसे लोक परलोकेका!एक दृष्टान्त' दिया इसी तरह व्यवहारचारित्रकी भो 
बात समभझलो । नही है'सम्यक्त्व, मिथ्यात्व है श्रोर मद कषाय करे, कोई पापस्ने श्रुलग हटे 
+)ई व्यसनोसे दर रहे तो इस लोकमे भी पअ्रशुभसे बंचा' श्लौर परलोक मिलेगा सो उत्तम तो 
मिलेग।, सुगत्ति तो 'होगी, जो कमी रह गई सम्यकक्‍त्वके धर्मके प्रसममे उसकोी- वहाँ, सम्भावना, 
तो है और कोई तीज्न राग रखे पापमें लीन रहें, भ्र'त॑ रोद्रध्याने.'बनाये रहे,-मोह करे ,और 
हो गए पेड पौधे, रहे'मिथ्यात्वमे ग्रौर सम्यक्त्व न हुप्रा तो फिर बताश्रो-वहाँ क्या करोगे ? 
इसलिए सम्यकत्वके लिए उद्यम करें, वह तो 'है' एक उत्सग मार्ग | तत्त्वज्ञान- बनावे, श्रात्म- 
ध्यान 'बनावें । सहज आ्रात्मस्वरूपकी हृष्टि बनाके, इससे पीछे न ह॒टे । इसके. बिना मोक्षमार्ग, 
न, मिलेगा । निश्चय सम्यरत्वे, निएचर्यज्ञान, निश्चयचारिनत्र बिना सुक्ति नही मिलतो, लेकिन 
इस ही की बात सोचते रहे कि ऐसा भाव हो तेब, ही सदाचार करेंगे तो उम्तश्नी-स्थिति क्‍या 
होगी, इसलिए व्यवहारचारित्र जिनके होता है उनके सम्यवत्व भी नहीं हो तो भी पापकी 
उ्पेक्षासे तो फायदेकी ही बईनत है इसलिए उससे हटना नही, उसमे रहकर उच्चम करें आरात्म- 
दर्शनवा, आत्मज्ञानका, श्रात्माचुभववा | ०ह और बनाओ उद्यम, तो ऐसी ही ग्थितिमे वह 
प्‌ली बात बंतायी जायगरी कि मिथ्याहृष्टिके व्यवहारचारित्र होता है तो उसके ,सम्बण्मे ये 
चीर.समस्याये भ्रायेंगी । उत्तर होगा-कि क्‍्या-वह हेय है, वया वह उपादेय है, वहु कब तक 
हंग है, कबे तक उपादेय है ?इसका चबर्सान अगले निबंधमे श्रावगा । प्रभी तो उन तीन प्रकार 


ट। 
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की बातोकी एक प्रस्तावना समझायी । तो णो सम्यवक्‍त्वप्राग्जात व्यवहारचारित्र हैं वे बाह्य 
प्रतृत्तियोकीं समानता होनेसे 'उपचरित है । वह यथार्थ चारित्र तो नही है । जो प्रज्ञानीके 
ध्यवहारचारित्र हैँ वे यथार्थ न होनेपर भी उपचरित हैं और उससे भी किसी अंशमे लाभ है 
तो ऐसा उपचरित व्यवहारचारित्र है प्रथम भूमिकाका । 
(१६६) सम्पक्‍त्वसहभावी व सम्यकक्‍त्वविलपजात व्यवहारचारित्रकी भुमिका--दूसरा 
व्यवहारचारित्र बतलाया था क्या ? सम्यक्त्व सहभावी, सम्यक्त्वके साथ होने वाला व्यवहार - 
चारित्र । सम्यवत्वका भ्रथे है समीचीनता, स्वच्छता याने श्रात्मामे विपरीत प्रभिप्राय न रहे 
शोर एक स्वच्छ श्राशय बन जाय उसे कहते हैं समीचीनता । तो जो व्यवहार चारित्र जो 
सम्यक्त्वके साथ रहता है उप्तके सम्बंधमे चार प्रश्नतोका समाघास होगा कि वह हेय है या 
उपादेय है, या कब तक हेय है, कब तक उपादेय है। तीसरा व्यवहार चारिन्न बताया गया , 
जो सम्यकक्‍्ठव नष्ट होनेपर होता । यह झधिक विलम्बके बादकी बात नहीं कह रहे कि सम्य-, 
वत्व नष्ट हुआ हो दस हजार वर्ष पहले श्रोर बादकी बात कह रहे हो | क्षायिक्र सम्यवत्व तो 
सदा रहता है, शेष सम्यक्त्वका श्रौर मिथ्यात्वका तो कुछ पता नहीं क्षण-क्षणमें . परिवर्तेन .. 
होता है मगर उस योगीकी मुद्रा प्रवृत्ति वचन सब योग्य बनती है, सही बनती है, ऐसा नह। 
है कि व्याख्यान दे रहा कोई योगी श्रौर ग्राधा मिनटमे ही सम्यकक्‍त्व न रहे तो वह कोई व्य- 
सनी पापी जीवो जैसा बोलने लगे, ऐसा तो नही हो सकता है | तो सम्यकक्‍त्वके नष्ट होते ही 
शीघ्र ही तुरत बाद' ही जो चारित्र चल रहा है उस ब्यवहारचारित्रके सम्बधमे भी चार प्रश्त 
उठेंगे कि वह हेय है या उपादेय है या कब-कब हेय है, कब कब उपादेय है, तो ऐसा जो यह 
तुतीय व्यवहार चारित्र है यह है ससकार रूप । वह तो भ्ाता ही है। जो श्राता ही है। जो 
भपनी बाह्य निर्मन्‍्य मुद्रामे ग्रपता तपश्चरण कर रहा, कभी सम्यक्त्व है, कभी नहीं है । ऐपा 
होनपर भी जिस काल सम्यक्त्व नही है उस कालमे भी जो उसकी प्रवृत्ति है.- शुभ, प्रवृत्ति है- 
वह व्यवहारचारित्र है। सस्कारवश आर्फतत है, होता ही है इस तरह तीन प्रकारके व्यवहार 
चारिश्रके सम्बधमे प्रश्न होगे । उनके उत्तर भिन्न-भिन्न श्ञायेंगे । 
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(४६ ) 
(२००) सस्यवत्वप्राग्जातव्यवहारकी उपयोगिताका दिव्वर्शन--सम्यक्त्वसे पहले 
होने वाले व्यवहारचारित्रके बारेमे उत्तर लीजिए, वह हेय है या उपादेय, ? या कब हंय ट्वैव 
कब उपादय ? तो पहले यह समझ्रिये कि ऐसे व्यवहारचारित्रका मालिक कौन ? मिथ्याहृष्टि 
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जोव । तो ऐसे व्यवहारचारित्रका आरम्भ करने वाले मिथ्याहृष्टि जीवको ग्रावश्यक्रता क्या थी 
जो ऐसा शुभ प्रवृत्तिरूप व्यवहारचारित्र पाल रहा है। श्रावश्यकता तो है । कमसे कम इतनी 
वान तो मिले कि अशुभोपयोगसे बच जाय, पापोसे, व्यमनोसे, क्रतावोसे बच जाय । इसके 
लिए भगवानकी भक्ति, भगवानकी पूजा ये सब करता है। कोन ? यह बोल रहे है मिथ्या- 
दृष्टिको बात । जिसके विवेक जगा है, कुछ उमग जगी है, कुछ सुन्दर भाव रहते है श्र नही 
हे सम्यवत्व, ऐसा जीव जो प्रभ्नुभक्ति करे, तपश्चरण आदिक करे वह व्यवहारचारित्र कह- 
लाता है। तो इस चारित्रमे रहकर इतना लाभ तो स्पष्ट नजर श्राता है कि वह पापसे बचा, 
व्यमनोस चचा। तो अज्लुभोपयोगसे बचनेके लिए और पापक़े क्षोमसे बचनेके लिए तीन्न कषाय 
के सतापसे बचनेके लिए यह व्यवहार चारित्र होता सो उनको यह व्यवहारचारित्र उपादेय 
है | क्रिनना उपादेय है क्रि पापसे बचें, ग्रशभोपयोगस बचें, इस हृष्टिमे यह व्यवहारचारित्र 
उपादय है जिप्तका फल यह मिलता है कि नरक आदिक दुर्गतियोके कारणभूत पापसे बच 
जाता है महापाप इसके नही बँधता।, नरक ग्रादि खोटी गतिसे जन्म लेनेकी नौबत इसके नही 
श्राती शोर उससे लाभ क्या है कि तोब़ सक्‍लेशसे ग्रसावासे यह दूर हो जाता है । तो सब 
लोग देखते हो है, जो प्रभुभक्तिमे लगे, जो पुरुष तप सयममे लगे उसके अनेक सताप बच 
सकते है, द्र हो जाते है । शौर उस समय एक बहुत युन्दर वातावरणमे रहनेका मौका मि- 
लता है । साधु संतोका समागम मिलता है । प्रश्ुदर्शन प्रप्त होता है सच्चा उपदेशका अवसर 
» मिलता है। एक जैसे मोटी बात भी समझ लो कि जो कभी मन्दिर भी नही प्राते, 
उनको श्रधिक त्यागी ब्रती सतोका घग नही मिलता तो उनकी अवसर मिलना कितना कठित 
है, और जिनको सत समागम मिलता रहता है उनको अपने ग्रात्माद्वारका श्रवसर पाना सुगम 
है । और उस समय सम्यक्त्वका लाम पा सकते है। और फिर सम्यक्रत्वका लाभ मिलनेपर 
व्यवहारचारित्र जो बनेगा उसका यथार्थ चरित्र बन जायगा | तो देखो किन्‍्हो अशोमे लाभ है 
ना व्यवहार सयम रखने से । यह पहलो बात है । 

(२०१) सम्यक्‍्त्वप्राग्जात व्यवहारचारित्रको उपादेयताक्की अवधि---शअ्रत्र दूसरी बात 
समभो कि यह व्यवहारचारित्र उपादेय है याने जो प्राप्त करने योग्य है सो कब तक पालने 
योग्य है ? क्‍या सदाके लिए ? इसका समाधान तो साधारण शब्दोमे समझा, जहाँ पुजारी 
भसगवानकी पुजा कर चुकता है श्रीर घन्तमे जब विदाई लेता है तो बह स्तवन ,करता है--- 
तब पादो मम हु॒दये, मम हृदय तव पदद्वयलीन । तिप्ठतु जिनेच्र तावद्यावन्निर्वाण सम्प्रा- 
न ॥४ याने हे प्रभो | जब तक मभेरेको निर्वाणकों प्राप्ति न हो तब तक तुम्हारे नरण मेरे 

हेंदयमें रहे, मेरा हृदय श्रापके चरखोमें रहे । श्राप सोचेंगे कि भगवानको भक्तिमे, और ऐसो 
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भ्रवंधि बता दी तो इसके मायने है खुंदगर्जी । जब तक मुझे मीक्ष भ मिले 'तब॑ तक हे भ्ग- 
वात मेरा हृदय आपके चरणोमे "रहे श्रौर आपके प्वरुण मेरे हृदयमे रहे | कब तक'?' जब 
तक मोक्ष न भिले । श्रोर'मोक्ष मिले फिर॑ ? तो जैसे लोग कहते हैं-अगृूठा दिंखों दिया, कोई 
संमफ्रे' कि यह इस ढगसे प्रभुप्ते बोल रहा है, लेकिन 'इसमे भी भक्ति हैयाते प्रभुके स्वरूपफो 
निरख रहे हैं कि कैसो प्रानन्‍दमय निरपेक्ष शुद्ध स्वच्छ स्वरूँप है उसकी ही ती भक्ति कर 
रहें हैं. और उसकीःभक्ति'करनेमे यह ही कहे कि भ्रनन्तेकाल तक प्रभुके चरणोमे मैंरा' हृदय 
रेहे'। तो इसके मायने है' कि प्रभुका स्वरूप ही नही समझ पोंया॥ तो' वह तो प्रभ्नुस्वरूपकी 
सरमंकका ही समर्थन है । 'उससे हो श्राप समझ लीजिए कि जहां भक्तिको 'यह बताया कि 
यहाँ तक उपादेय है ती ऐसे ही इस व्यवहार चारित्रकी 'तो बात'ही क्या कहे ? यह तो 
अ्ज्ञान प्रवस्थामे होने वाला है । तो यह कब हैय है और कब उपांदियं है? तो देखो उपाय 
तो तब तंक हैं जब तक सम्यव्त्वका लॉभ न हो, यथार्थे' पंथ न मिले,"विशुद्ध 'चारिन्र न जगे 
तब तक यह व्यवहारचारित्र उपादेय है । प्रन्यथा सम्यवित्व तो जंग नही और ब्यवहारपारित्र 
करे नही, तो क्‍यी स्थिति होगी 'इस 'जोवकी । इससे यह व्यवह्वारंचारित्र' तब तक 'उपदिय है 
जब तक' इस 'जीवकी गल ठीक नही लगती, सम्यत्रत्व नहीं जगता, यथोर्थ चारित्र नही बनता 
भौरः ऐसी ही तीथेकी प्रवृत्ति चलती है । तो यह्‌'व्यवहारचारित्र सम्यकत्वसे पहले है नो ? 
तो मोक्षमार्गका साधक नहीं 'है । श्रज्ञाव अवस्थामे' होता है यह व्यव्रहारचारित्र । इससे मुक्ति 
का मांगें नही मिलता, फिर भी यह सम्यक्त्वप्राप्तिका एक बाह्म ' साधन तो है ही ।' अ्रच्छे 
सयमसे रहे, मद कपायसे रहे और उर्मंग बनाये मोक्षकी 'तो ऐसी बात वहाँ जगती हैं तो 
सम्यक्त्व लाभकी पात्रता तो है वहाँ। जो व्यवहार सयममे रह रहा यह जरा श्रतः श्रौरे 
पुर॒षर्थ बनाये । भेदविज्ञनका, श्रयने सहज शुद्ध अंतस्तत्वके ध्यावका और' उस ही परिस्थिति 
में रहकर इसे सम्यक्त्व जग ग्या।तो' यह : टोटेमे रहे! क्या ? कही' व्यवहार चारित्र * होनेसे 
सम्यक्त्वका विरोध नहीं होता कि यह तो तपश्चेरणमे; भक्तिमे लग गेया, भरें सम्यक्‍्त्व कैसे 
हो ? वह तो एक श्रत्त पोरुष द्वारा साध्य बात है। तो' सम्यवत्वकी 'पात्रतां शबनानेका वह 
साधन है । तब ? जब तक ब्रात्मदर्शन नही है तब तक 'तो यह व्यवहारचार्रित्र उपादेय' हैं । 
देखो सभीने ऐसा ही 'कुछ व्यवहार किया । 'जो बडे ज्ञानी बने गए, जो बडे परम शुद्धनयकी 
बात करें उन्होने भी ऐसा हो किया था । व्यवहारचारित्रमे * भक्ति व्मैरह' सब कुछ करते थे, 
सत्सव मिला, समाधान मिला, ज्ञान जगा, सम्यकत्व हुआ ।* इन सभीको ऐसी ही बात सम- 
'कना चाहिये | तो यह व्यवहारचारित्र सम्यक्त्व न जगने तक, ' श्रात्मदर्शन' ने होने तक इंस 
'ज्ीवके चलना चाहिए। तो तब तक यह उपयोगी हैं ओर सम्यक्त्व होनेपर यह चारित्र स्वेय 
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पथ है जाता हैं । पिर शज्ञानपृ्वंक उंसा कुछ चरित्र जलता था वह नही रहता, फिर तो 
'स यबत्व सहृभावी व्यव्हारचारिन्र चलेगा । देखो अपनेको सिलना “चाहिए कब्याणमार्गे - वह 
जैसे मित्र बेसा करें, उसीके' लिए यह उद्यम है थिः व्ववहारसबम व्यवहारचारित्र पाकर शरीर 
भीतरमे आत्मज्ञान, आात्ममग्न होनेकी कोशिश करें, इस प्रक्रार सम्यव॒त्व हुए बाद यह व्यव- 
ह।रचारित्र हेय हो जाता है श्र फिर यथार्थ व्यवह्वारचारित्र कथचित्‌ उणदेय बन जाता है। 


जज 
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( ७). 

(२०२) सम्यदत्वस्हुस्पदी व्यवहारचारित्रणे उपयोगिता--पहाँ यह इनला रहे है 

कि स्म्यवत्वसहभादी व्यण्हासरच,रिन्र हय हू था उपादेय ? हप हे ती कघ ह्य है तो दाव उपा- 

'दिय है । इस समस्यावा समीध।न पानेसे पहले यह जान लेचा आवश्यक है कि सम्घवत्वसह भावी 
'स्यवहार च।रित्रक। मूल प्रयोजन हे-बया ? इस चारित्रका प्रवाजन यह है कि सम्पवत्वने, जिस 
'घ्वरूपकां अनु बब किया है उस स्थरूपका झतुभद्र स्‍्थायी' दो जाये । सम्पर्वृत्व उत्तन्त होता है 
जानानुभूतिप्वंक । सम्पकत्दसे ज्ञानामुभुतिवा सही बोध बना, राग स्वर्वतरा अनुभव ही तो 
किया, गोर शान्ति साता भी इस जीवको तभी हैं जब यह प्रपनेमे ज्ञानस्वहपका सही अनुभव 

उन ले । यद्यप्रि कुछ श्रच्छी परिस्थितियोम लगता भी हे कि मैने वडी दूलभतासे यह मानव 

"वन पाया है, धर्माराघनामे शाच्वि मिलनी जाती, मेरेकी ग्रात्माका अनुमत बदता है, किनसु 

व [त सी जगह मात्र १ल्‍पना है, जब तक जोंवके चिलये मूलगे सोह बसा है, जियो भी पर- 

- व्यूदे प्रति जारधादा भाव है, एस परवस्तुके लिणएण/। टस झझी सिद्धि होनेसे मेरा वडप्पन 

९, ऐसा जब सके जित्तमे मुत्ते मोह बंदा हुमा है हल तदा मते ही ऐसा लगे कि में धर्मों 
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व्यवहारच।रित्र स्वय हेय हो जाता है | व्यवहारचारित्र हेय है ऐसी बुद्धि बनाकर कोई व्यत्- 
हारचारित्र पाले तो कैसे पाल सकता है ? हाँ प्रयोशन जरूर समभे। व्यवहारचारित्रका 
प्रयोजन यह है कि आधि व्याधि उपाधि रहित जी आत्माका समाधिभाव है उसकी प्राप्ति 
हो जाय उसके लिए हो यह प्रवृत्ति चल रही है। तो वहाँ स्वय ही यह वात ग्रा बातो है 
कि यह व्यवहारचारित्र तब तक ही उपादेय है जब तक कि व्यवहार चारित्रप्ते विविक्त सहज 
समाधिभाव प्राप्त नही हो जाता । समाधिभाव होने पर यह व्यवहार धारित्र स्वय हेय हा 
जाता है यह जीव व्यवहारचारित्रका पालत करता हुश्ना भी चुकि इसके सम्यर्ज्ञानका अभ्यु- 
दय हुआ है सो ऐसा ज्ञायकभाव रूपतामय अपनो प्रतोति रखता है कि जो व्यवहारत्रित्रके 
विकल्पसे विविक्त है। सहज स्वभावकी श्रद्धा है, व्यवहार चारित्रके विकल्पण्े विविक्त सहज 
ज्ञायक स्वभावको प्राप्बिकी घुनमे उच्तकी प्रवृत्ति ऐसी शुभ हुई कि वृत्ति पापोस छूट गई । 
व्यसनोसे छूट गई श्रौर सदाचारमे लग गई । यह ज्ञानी जीव है इसने अपनेमे सम्यक्त्वका 
प्रभ्युदय पाया है । तो यह भ्रव धुन रख रहा है कि यह मैं इस सहज चैतन्यस्वभावमे मग्त 
होऊ । यह उपयोग श्रपने स्वभावकों छोडकर श्रन्य किसी बाह्य पदार्थमे लगता है तो यह बडा 
कष्ट पाता है। शोर कष्ट पानेकी बात प्राकृतिक है कि श्रपने स्वरूपको, श्रपने स्वभावकोीं तो 
छोड दिया ग्रर्थात्‌ निज सहज स्वरूपमें तो श्रात्मस्वरूपका परिचय नही बताया श्रोर यहासे 
हटकर बाहरी पदार्थोमे ही उपयोग लगे तो इसे कष्ट होना स्वाभाविक ही है | तो भ्ज्ञानों 
जीव ही बाहरी पदार्थोकी श्रोर निरखते है । 

| (२० ३। सम्यक्त्वसहभावी व्यवहारचारिशत्रविषयक समस्याभोके समाधानका निष्कर्ष- 
जो ज्ञानी जीव है सम्यग्हृष्टि पुरुष है वे तो अपने श्रापके स्वरूप ही धुन ९खते है, ऐसी धुनमे 
२हने वाला यह ज्ञानी जीव चूंकि मन, वचन, कायकी चेष्टास तो भ्रलग हुआ नही, ऐसो योग्यता 
६, ऐसी कमजोरी है कि मन, वचन, कायकी चेष्टा होती चले तब दो स्थितियाँ सामने हैं, निज 
ज्ञानस्वभावमे मग्न होनेकी घुन है श्लोर मन, वचन, कायकी चेष्टा हो रही है तो ऐसी दी स्थि- 
तियोमे भ्रतरग स्थिति है भ्रात्ममग्न होनेकी घुन, बाह्य परिस्थिति है मत, वचन, कायकी चेष्टा, 
ऐसी स्थिलिमे इस ज्ञानी जीवको क्‍या चेश होती है कि वह व्यवहारघारित्रका पालन करते 
ल्गता है । पाप तो बन नही सकता । अ्रसदाचार, दुराचार तो उससे हो नहीं सकता, क्योकि 
मिज ज्ञानस्वभावमे मग्न होनेकी इसकी धुन बन गई। श्ौर चेष्टायें होती ग्रवश्य हैं । तो वहां 
मन इस प्रकार प्रवृत्ति करता है, जहाँ प्रभुके स्वरूपकी भक्ति रहे, सव॑ जीवोमे मंत्रीभाव रहे 

२रणी जनोको देखकर हपंभावका अभ्युदय हो, दुं खी ससारी जीवोकी देखकर उनमे प्रमोद 
भाव जगे और विपरीत बुद्धि वालेको देखकर माध्यस्थ भाव रहे । ऐसी परिस्थितिमे यही तो 
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व्यवह्ारचा रिंत्र है और वृद्धिगत होता है। पापसे विरंक्त हो गए, ब्रत तर्प संयमंमे प्रगति 'हो 
गई, यंह सब हो रहा है इस धुनमे कि इस निज ज्ञॉनस्वर्भावमे मग्न होवें। देखिये प्रयोजन 
जिसका सच्चा है उसकी प्रवत्ति उस प्रनुरूप होती है, और कदाचित्‌ कुंछ थोडा लाईनसे भी 
बाहर हो जाय तो भी प्रयोजन सच्चा होनेसे वह सब सही बात बन जाती है 4 जो कुछ वहां 
त्रुटि है वंह दूर हो जाती है. और शअ्रपने ग्रापके सही मार्गकी वृत्ति जग जाती हैं। लोकंव्यंब 
ह।रमे यह भी तो बातें देखी जाती है कि जिसका अभिप्राय मित्रताका है, दूसरे मित्रके प्रति 
हितका परिणाम है और उस हितकी चेष्टामे ' कोई चेष्टायें ऐसी हो जायें कि उसमे हितसे 
प्रलग लाईन बन जाय तो भी वह मित्र उसको क्षमा करेता है। उंधसे' द्वेष' नही रखंता है । 
जानती है कि आ्राशय तो एक ही प्रकारक्ना है तो मोक्षमार्गकी जिसका आओशय बन गया 
वह पुरुष मोक्षमार्गकी धुनमे ही व्यवहारे-चारित्रिव्रा पालन करता है ओर'मेंरी तो दशेनोचार 
ज्ञानाचार, चारित्राचार श्रांदि संभीके प्रति यही भावना है कि हे दर्शनाचार,' जीनाचार, 
चारित्राचार, तपाचार, वीर्याचार, तुम्हारे प्रसादसे में तुम्हारे विकलेपंसे रहित सह नजेस्वभावमें 
मग्न ही जाऊं इसके लिए मैं तुम्हारी तंब तक उपासवा करता हु जब तक कि मैं निविकल्प 
न हो जाऊँ। समझ गए अब कि व्यवहार चारित्र निविकल्प श्रवस्थे' न प्राप्त होने तंक उपा- 
देय हैं औऔर जब व्यवहारचारिज्रंके प्रंसादसे वितिक्त' निष्क्रिय चैतन्यस्व॒भोव॑में मग्नतों होंती है 
तो यह व्यवहार चारित्र भी स्त्रय॑ हेय हो जाता है । 'इस प्रकार इन चार प्रेश्तोका यह उत्तर 
भ्राया कि सम्यवत्व सहभावी चारित्र चूंक्रि एक विकल्परूप है इम कारण हेय है ग्रोर समाधि“ 
भावकी धुनमे' हुप्रा' है इसका प्रयोजन समाधिभाव है, इस कोरेंणो यह उंपार्देय है । जबत्र तक 
समाधिभाव ने हो जायें, निविकल्पदर्शों न हो जाय तब तक येंह उपादेय है” और जब निर्वि: 

१ देशा हो जाती है तब यह व्यवहार चारित्रे स्वयं हेय हो जातों है । धर 

” (२०४) सम्यकत्वपाश्चाज्जात व्यवहारंचारिन्रका नि्देश--जब तक क्षायिक : सेम्य- 
पत्व नही होता तब तक सम्यकतव नहीं होता तब तक सम्यकत्वक़ी स्थिति निष्कम्प नही होती। 
सम्यक्व तीन प्रकारके होते है--+१- 'उपशमसम्यवत्व ,,२- क्षायोपशमिर्क संम्पक्त्व और बे 
क्षायिक सम्यक्त्व । अनन्तानुबधी क्रोध, माने, माया, लोग॑, मिध्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यक्‌- 
प्रकृंति' इन ७ प्रकरतियोके उपशमसे होने वाले सम्यक्त्वकों उपशमसम्यक्त्व कहते हैं, जो अ्रनादि 
मिथ्याहृष्टि जीव है व सम्यकत्व पाकर हटकर जो सम्पक्त्वप्रकृतिकी व मिश्रप्रकृतिकी उद्वेलन 
कर चुके जीव है तो उनके ५ प्रेकृतियोर्का उपंशम होता' है । उपशम सम्ग्रक्त्वके दो भेद हैं-- 
(१) प्रथमोपशम संम्यकत्व झौर (२) ट्वितीयंपशम सम्यक्त्व । मिथ्यात्वके बाद जो उपशे्म 
सम्यक्त्व है वह प्रथमोपेशंम सम्यक्त्व है ओर क्षयोपशम' सम्यग्इृष्टिके उपशम सम्यक्‍त्व हो तो 
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उसे द्वितीयोपृशम्‌ सम्यवत्त्व #हिते है । क्षय्रोपश पसम्यवत्तर भ्रनन्तानुबधी चार कषाय और मि- 
प्यात्व, सस्यस्मिध्यास्र, सम्यकृप्रकृति इन ७ प्रकृतियोका, उदयाभावी क्षय हो और उनका भावी 
का उपशम हो सम्यक्‍त्त्र प्रकृतिका उदय हो उसे क्षयोपशम सम्यक्त्व कहते हैं ।, इसमे भी।दो 
विधिर्जा हैं, इसका दूस॒रा-नाम वेदकुसम्यक्‍त्व है, तो वेदकसस्थव्ृत्व, तो बहुत काल तक्र चलता 
है- शोर, प्रत्तमे जब क्षायिकसम्यक्त्व होनेको हो तो अन्तिम प्रत्तमु हत॑मे चकि सम्प्रकृप्रकृतिका 
उदय नही रहता, क्षयवे लिए ही बात चलती, है, तस समय इसका शुद्ध नाम है क्षायोपणमिक 
सम्यकत्व । तो ये दोनो सम्यत्रत्व अभ्रस्थिर हैं। क्षायोपशमिक सम्यकत्व भी मिट जाता है.। 
प्रव्व॒ किसी योगीके सम्यकत्व हुप्रा श्ौर व्यवहारचारिश्रमे भी चल रहा है, प्रत, ममित्ति, गुप्ति 
का पालन कर रहे तब सम्यक्‍त्व है, क्षयोपणम-सम्य्हृष्टि है भरौर क्षण भरमे क्ष गोपणशम/सम्य- 
क्त्व न रहा, मिथ्यात्वका उदय आ गया तो ऐसे भीतरी परिण के बदलनेसे श्रभी , उसकी 
बाहरी बाह्य क्रियावोमे अतर नही झा प्राया । भले ही भ्रव्यक्त प्राशय कुछ है लेकिन जो तप- 
एचरण व्रत पालन समितिका पालन भ्रादिक जो कुछ भी चल रहां था उसका बराबर संस्कार 
है योर वह सस्कारवश वैसा ही व्यवहार, क्रियाकाण्ड कर भी रहा है'। तो ग्रब मूल ह2से 
देखें तो सम्यक्त्वके साथ रहने वाला व्यवहारचारित्र वह सम्यक्त्व सहभावी यथार्थ है,भौर 
सम्यक्त्व न रहनेपर हुआ जो व्यवहार'चारित्र है वह जैसा प्रात्मामे श्राशय है इस प्रकार नहीं 
>है फिर भी याने मिथ्यात्वका उदय होनेपर सम्यक्त्व नष्ट हो भी गया. तिसपर भी सस्कारवश 
प्रवृत्ति पूर्वक व्यवहार चारित्र चलता रहता है.। है. ु | ह: 
(२०४) सम्यवत्वपाश्चाज्जात व्यवहारचारित्रकी उपयोगिताका दिशरशन--हं| 
तो यह जो व्यवहारचारित्र हुआ, सम्यक्त्वका विलय होने पर जो ब्यवहारचारित्र चल रहा 
है इसमे भी लाभ है कि नही, यह भी विचार । यह तो णरिणामोकी बात, है।। नही रहा 
सम्यचत्व और है योग्रीनिग्रन्धथ साधु, अपने ग्रावश्ग्रक कार्योंका पालन कर रहा है तो उसकी 
प्रवृत्ति क्या पापमय हो जायगी ? कया दुराचारछप हो जायगी ? नही । वही व्यवहारचारिश्र 
करता है श्रोर उस व्यवहारघारित्रके प्रसादसे उसमें ऐसी योग्यत्ता पात्रता रहती है कि प्रुनः 
सम्यक्त्व पैदा कर ले, मोक्षके मार्गमे फिर लगे, ऐसा भ्रवपर मिलता है। श्रोर जो उल्दा 
ही क्रियाकाण्ड-कर बंठे तो यह मोक्षमार्गसे बिल्कुल उल्टा हो, हो जायगा । तो सम्पक्त्त 
न रहा तिसपर भी कोई ब्रत, समिति, गुप्तिका पालन करे तो वह उसके लिए लाभके लिए 
हो है, हानि उसे नही है, जो टूटा भीतरमे सम्यन्त्व वह फिर चनेगा, मोक्षमार्गमे लगेगा 
श्रौर प्रगति कर लेगा इस कारणसे सम्यकत्व पाश्चाज्जात व्यवहारचारित्र भी होता ही है, 
होना ही चाहिए, -क्योकि उसके प्रसादसे, फिर वहु प्रपने भावकी सभाल, करने लगेगा |, उस 


| 
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व्यवहार चा रित्रमे मंदक्षाय रहती है | देखो व्यवहारमे भी क्रोध, मान, माया, लोभ ग्रादिक 
कषायें न जगें तो इस जीवकों कल्याण है और क्रोध मान माया लोभ ग्रादि कषारयें जगती हैं, 
तो चूंकि कबाय एके ऐसा ग्रान्तरिक दुराचार है कि कषायमे कषाय बंढ़नेका ' ही उत्साह 
मिलता है । कषायसे निवृत्त होनेकी बात कपायमें नही श्रा पाती है इसलिए कषायका ग्रश 
भी जगे तो भी जीवके श्रहितके लिए है । सो व्यवहार चारित्र जो यह. बन रहा है सोधघुजनो 
के वहाँ 'सम्यक्त्व नही है तब भी लाभके लिए ही है। सम्यक्‍त्व हो तो मोक्षमार्गुकें लाभके 
लिए है । सम्यक्‍त्व न होने पर व्यवेहार चारित्र हो तो विश्ुद्ध वोतावरणके लाभके लिए 
है । तो यह ब्यवहार चारित्र हेय है या उपादेय है जो “सम्यक्त्वके विलय होनें परें व्यवहार 
चारित्र किया जा रहा है वह भी कदाचित्‌ उपादेय है क्न्तु उसे न करें श्रीर प्रशुभरूप 
प्रवृत्ति बने तब तो जीवेका अ्रकल्याण ही 'है । ऐसी स्थितिमे व्यवहार चारित्र उसके ऐसे 
बातावरेंणको बनाता है कि जिसमे सम्यक्त्वका लाभ हो और मोक्षमार्गमे गति हो, इसलिए 
यह व्यवहांरचारित्रे पुंत. सम्यकत्वलाभ होने तक उपादेय 'है ।. फिर तो सम्यक्त्व जग्गे तब 
इसके सम्यक्त्व सहभावी व्यवहार चारित्र हो जायगा। सो वह भी समाधिभाव न हो तब 
तक इसको उपादेय है । अर्थात्‌ जो सम्यकत्व उत्पन्त होनेपर चारित्रे जगा वह तो यो उपा- 
देय है कब तक ? समाष्विभाव न प्राप्त होने तक कि उस व्यवहार चारित्रके प्रसादसे यह 
जीव व्यवहार चारित्रंके' विकल्पसे रहित सहज ज्ञानस्वभाव॑ समाधिमे लग जायगा और सम्य- 
क्त्वकों विनाश होने पर होने वाला व्यवहार चारित्र उपादेय है, कब तक जब तक हि 
सम्यकक्‍्त्व नही जगता क्योकि उस व्यवहार चारित्रसे वातावरण विशुद्ध बनता है, घामिके 
प्रसग प्राप्त होता है भ्नौर तत्त्वज्ञानस्वाध्याण श्रावश्यक आदिक क्रियावोमे लगता है, तो उम् 
उपयोगमे रहकर यह जीव पुन. मोक्षमार्गम श्रा सकता है। ऐसी वहाँ विशेष भावना है, 
इसी कारणसे सम्यक्त्व विलयजात व्यवहार चारित्र भी मोक्षमार्ग न पाने तक उपादेय है।.. 

; (२०६) धै्मपालनका प्रयोजन सकलसंकठोसे सुक्ति-यहाँ :सक्षेपमे- यह समभना 

कि जीवका हित पापसे हटनेमे है मोहसे हटनेमे है, कषेायस दूर'होनेमे है ।'इस जीवनें प्रेनाः 

दिकालेसे-अब तक॑ मोह कषाय विषय पाप इनमे ही प्रवृत्तिकी है और इंस प्रवृत्तिके कारब् 

यह जीव विकट॑ं कर्मबध' करेता रहा और उनकेः'उदयकालमे उन्तकी वेसी ही बुद्धि जगंती 

सही आर यह जीव अपना शप्रनर्थ करता रहा | अब इस जीवको कल्याणा चाहिए तो अपनों 

पुरानी कुटेबोसे अलग होना पडेगा । स्वेप्रथम बात यहः हैं*' कि अपने आात्मस्वछूपका ऐसो 

अ्रनुभव करें कि मै सबसे निराला धन सम्पदासे भी निराला, शरोरपे- भी निराला केवर्ल 

जेतन्य स्वरूपमात्र है । अरे सव छूटनेपर जो जीव अकेलों जाती है उसका ही निर्णय बने लूँ 
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कि,जो चीज जीवके साथ नहीं जाती वह चीज इस जीवकी कुछ नहीं है भ्ौर फिर अधिक 
ग्न्तह हि करके निहारो कि जीवके साथ जो उपाधि या और कपाय सस्कार चल रहे हैं वे 
भी मुझ जोवके नही है । मेरा तो वह स्वरूप है जो मेरे साथ सदा रह सकता है ।' वह है 
ज्ञान श्रोर दर्शन उपयोग यह ही मेरा स्वरूप है। तो इस रूप हम आपको अनुभव बने 
तो प्रवृत्ति इसके अनुसार बनेगी | श्रौर इस रूप अपनेको न अनुभव करे, ससारकी अमनेक 
दशाग्रोरूप श्रपने को माने तो उसमे उल्टी प्रवुत्ति चलेगी । इससे भाई एक अपने आपको 
ऐसा श्रनुभव करें कि में अझमुक गविका नहीं, अभ्रमुक नही, किसी का दादा बाबा 
नही,- किसीका में कुछ नहीं शरीर भी मेरा नहीं। सबसे निराला एकस्वरूप मात्र, 
चतन्यस्वरूपमात्र, परमार्थ सत्‌ आत्मपदार्थ है। उस गआआात्मपदार्थंक्ी भावना बनायें और 
ऐसी ही दृष्टि रखकर सर्वंसकटोके दूर होनेका पोरुष कीजिए । धर्मपालनका प्रयोजन यह ही 
सकट हीन दशा है । मगर सकट दूर नही हो सकते जिस पौरुषसे वह पौरुष करना व्यर्थ है, 
और उसका घर्म नाम नही हो सकता । घमं तो कहते ही उसे हैं जो ससारी जीवोको द ख 
से छुडाकर उत्तम आनन्दम पहुत्रा दे ,उसका नाम है धर्म ।' कौन पहुचा दे” तो घमता 
स्वरूप ही बताता है | धर्म कहने हैं उसे जो जिसका स्वभाव हो । पदार्थ अ्रपने श्र।पके जिस 
स्वभावकों धारण करता है वह उसका घ॒र्म है। मैं ग्रात्मा चैतन्यस्वभावमय हू । मेरा धर्म 
चैतन्यस्वरूप है और चैतन्यस्वरूपकी दृष्टि बनाना, उस रूप-अ्रपनेकी अनुभवना यही धर्म 
पालन है। ऐसा घमंपालन जो जीव करता है उसको नियमसे सकल ,-सकटोसे मुक्ति आप 
होती है । : बज जज 5 


१ खत 
## (00०७० ! । रे 


है. ( ४६ ) 7. 8 | ह 

(२०७) देह, कर्म व,विकारसे छुटकारा पत्रेके उद्यममे प्रथममे पीरुष मलत्रयवि- 

विक्त भ्रविकार अन्तत्तत्वका अवलोकन--इस जीवकी, भलाई है मोक्ष पानेमे जहा शरीर 
कम, विकार इन-तीनोसे छुटकारा हो जाता है. और केवल ज्ञानानन्दस्वरूप ग्रात्मा ही रह 
जाता है, वहा वास्तविक कल्यारा है, 'अब उनको कोई संकट, नही । तो-भ्रात्माकी भलाई है 
मोक्षमे औौरः मोक्षमे, ही श्रनाकुलताका उत्तम सुख है ।,भौर अ्रनाकुलता किसको व कैसे मिले 
ब्रह मुक्ति भी किसको व कंसे , मिले इसके लिए , क्या भ्रावश्यक है प्रात्म द्रव्यमे सो, एक 
युक्तिसे विन्ञारें।। जैसे चौकी पर,कूडा प्बीट सबकुछ पडा हुमा है तो उसे देखकर, मनमे 
इच्छा,हुई कि इसको साफ. किया जाय ? तो कौन साफ 'करेगा ? ८ जिसको यह श्रद्धा होगी 
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' कि थरौकीका स्वरूप तो चौकीमे है, यह बीट कूडा जो पडा है ' यह बाहरकी चीज है । यह 
चौकीकी निजकी चीज नहीं है, और जब यह चौकीको निजरकों चीज नही है बीट कुंडा 
चर्गरह तो थोडे उद्यमसे ही इसे, हटाया जा सकता है । जिसको यह श्रद्धा है वही तो चोकी 
को घोता है । तो ऐसे ही समभिये कि जिन तीन मलोका प्रभाव हुआा है सिद्ध भगवानमभे 
कोनसे तोन मल ? शरीर, कर्म श्रोर विकार और ये ही हम श्रापके तीनो चल रहे हैं, शरीर 
भी लदा है, कम भी बंधे हैं, विकार भी चल रहा है, तो इन तोीनोकी सफाई हुए बिना 
इन तीनोसे छुटकारा पाये बिना जीव मुक्त नहीं होता। तो किस्रे मुक्त होना चाहिए ? 
कीन, होगा ? जिसको यह श्रद्धा बनी हो कि मैं जो प्रात्मा हु सो मैं श्रात्मा स्वरूपत: इन 
तीन बातोसे जुदा हू । मेरे स्वरूपमें देह नहों, मेरे स्वरूपसे कर्म नहीं। मेरे स्वरूपमें विकार 
नही, ये तीनो ही बाह्य चोजें है, पर श्रोर परभाव है, ऐसी जो श्रद्धा रखता हो वहो इन 
तीनोको साफ कर सकता है | तो देखो यहाँके कूडा बीटकों साफ किया गया पानीसे और 
साफ किया किसी पुरुषने, पर यहाँका जो एक कूढडा करकट है शरीर कर्म विक्रार इनको 
साफ किस चीजसे किया जायगा ? किसी भऔजारसे नहीं । किसी बाह्य प्रवृत्तिसे नही, किन्तु 
अ्रपने ज्ञान बलसे ज्ञान हुम्ना कि ये तीनो पर है, परभाव है, इनसे निराला मैं ज्ञानस्वभाव 
हू, तो ,ज्ञानस्वभावमे यह में हु इस प्रकारका जो अचुभव है यही अनुभव इन तोनोकी सफाई 
का कारण है। तो क्या बात चाहिए ? हमको स्वभावका दर्शन चाहिए। मैं संहजस्वभाव 
क्या हू, यह परिचय चाहिए। 

हे (२०४८) प्रात्महितके लिये विभावनिवृत्ति व स्वभाववृत्तिके प्रयोगकोी प्रावश्यकता- 
देखो अपने सहज स्वरूपके परिचयके लिए दो नयोका उपयोग बताया है--निश्चयनय, व्यव- 
हारनय । या कहो शुद्धनय, अशुद्धनय । निश्चयतय ओर उनमे भी लीजिए परमशुद्ध निश्चय- 
नय । उससे तो स्वभावका दर्शन. हुआ, परिचय बना, मैं ऐसा निरपेक्ष चेतन्यस्वभोवमात्र हू 
और व्यवृहारनयसे यह परिचय मिला कि ये रागद्वेषादिक विकल्प परभाव हैं, इससे हटना 
चाहिए, ये मेरे स्वरूप नही है | देखो जरूरत दोनोकी है, विकारसे हटना, स्वभावमभे लगना । 
विकारसे हटनेमे प्रमुख सहयोगी है ब्यवह्ारनय श्रौर स्वभावमे लगनेमे प्रमुख सहयोग है परम 
णुद्ध निश्वयनयका । विकारसे कंसे हट ? कौन सा ज्ञान किया ? व्रह ज्ञान यही हआ कि भेरे 
उपयोगमे जो विकार चल रहा है यह विकार मेरे स्वभावका नही किन्तु पौद्गलिक कर्मंके 
विपाक्के सन्तिधानका निर्मित्त पाकर हुआ है । देखो ब्यवहारनय एक द्रब्यको दूसरे द्रश्यका 
कर्ता, नही कहता, किन्तु वह घटना बताता है कि अ्रमुक उपादान असुक निमित्तको पाकर अमृक् 

परिणतिसे यो परिणम गया। ब्यवहारनतयका सही विषय है घटना बताना, और, जो यह कहा 
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जाता हैकि एक द्रव्प दूसरे द्वव्यका कर्ता है यह ब्यवहार नयसे कहा है। तो. यहां 
उपचारके एवजमे व/्वहारका नाम लिए गया है। कुछ जानकार पुरुषोमे भ्रलग-प्रलग शब्द 
नही बताये जाते कि यह उपचार वाला व्यवहार है, या प्रमाणके श्रण वाला व्यवह्वार है । 
ब्यवहार दो जगह प्रयक्त होता है। एक तो प्रमाणके दो श्रश हैं+- निश्चय और व्यवहार । 
७ नयोमे जिनने भी नय हैं सव सत्य हैं, तो व्यवहार एक तो प्रमाणका अ्रशरूप है श्र एक 
उपचार रुपसे । उपचार भाषामे कहा जाता है कि यह उसका कर्ता है, ऐसा उपचार मिथ्या 
है। याने उपचारने जिस भाषामे बोला उस भाषामे ही बात समझे तो मिथ्या है, पर ब्यवहार- 
नयका विषय परकत॒ त्व प्रादि नही | वह घटना बताता है णो क्रि प्रमाणका श्रशरूप है! जैसे 
दध नाम गाय भैसके दघका भी है श्ौर श्राक, बड, पीपल इनके दूघका भी नाम दूध है। तो 
कोई कहे कि दध खराब है, खाना पीना न चाहिए, तो वह प्राक प्रादिकके दूधकों ध्यानमें 
रखकर कहा जा रहा है | कही गाण्, भेसके दूधकी बात नहीं कहो जा रही । तो इसी प्रकार 
जहाँ बताया जाय कि व्यवहार स्वय जैसा कहता है वैसा सत्य नही है तो यह बात डुण्लार 
वाले व्यवहारकी है | प्रमाणके अ्शरूप व्यवहारनयकी बात नहीं है। झाप यहाँ यह परखन 
कि जब मिश्चयनयमे स्वभावक्ता दर्शन होता है तो बह तो एक साक्षात्‌ उपोय है, पर निशच- 
यनयकी ऐसी पात्रता हममे श्राये कि हम एक हृष्टि करें प्लोर अपने स्वभावका दर्शन पाये । 
उसके लिए क्‍या करना होता ? उसके लिए बताया है शअभृतार्थनय । ७' तत्त्व, & पढाथ प्रादिक 
जो भी वर्णन है, द्रव्य, गुण, पर्याय, बह सब वन प्रभुतार्थनयसे होता है । श्रभूताथनय 
प्रतिपादक नही है, वर्णोन करने वाला नहीं है. किन्तु वह तो एक समझे समभाये तत्त्वको 
निर्गाहमे लाने वाला है। तो ४स प्रकरणमे एक यह बात्त कही जा रही है कि निमित्तन॑मित्तिक 
भावके ज्ञानसे हम विकारसे हटकर स्वभावमे किस तरह पहुचते हैं ? तो पहले कुछ वर्जन 
सुनो उत्तका । है 

(२०६) जीवविकारकी व्यक्तिमे निमित्तिका दुविध्य--निर्मित्त बताये गए दो प्रकार 
के- (१) उपादान कारण-श्रोर (२) निर्मित्त कारण । निमित्त सब जगह दो हो प्रकार बताये 
गए है--(१) उपादान ओर (२) निमित्त । लेकिन जीवके जब श्रकट विकार उत्पन्त होता है 
बहा दो प्रकारके नि्ित्त होते हैं. विकारके प्रसगके प्रलावा सर्व स्थितियोमे निभित्त एक ही 
प्रकारका है-- भ्रन्वयव्यत्िरेकी । वहाँ दो भेद नही. पड़ते लेकिन जीवमे जब रागद्वेष, क्रोध 
मान, माया, लोभादिक व्यक्त विकार बनते हैं तो वहा दी प्रकारके निरमित्त होते हैं--एक 
प्रभ्वयव्यतिरेकी और दूसरा उपचरित निर्ित्त । कमका अनुभाग खिला, कर्मका उदय हुश्ा 
. यह तो है श्रन्वयव्यतिरेकी निमित्त, अतरग निमित्त श्रौर पुत्र मित्र बन वैभव आदिक जिन- 
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जिनको ख्यालमभे लाकर कपाय जगे वे कहलाते है उपचरित निमित्त । उपचरित निमित्तका 
प्रथे यह है कि उनमे उपयोग जोडं तो वे निमित्त कहलाते है, न उपयोग जोड तो वे निमित्त 
नहीं कहलाते । इसको कह लीजिए काल्वनिक निनित्त । कूठा तिमित्त, क्योकि उनमे ग्रन्वय 
व्यतिरेकपना नही है । तो जीव जब व्यक्त विश्गर करता है तो वहा दो प्रकारके निमित्त होते 
है--(१) अन्तरग 'निमित्त, (२) बहिरग तिमित्त । बहिरग निम्मित्तमे उपचरितपना है । हम 
उनकी कल्पना करें तो निर्मित बनते है, हम उनकी कल्पना न कर तो निमित्त नहों बनते । 
लेकिन कर्मोदियमे क्ल्पवाकी कुछ भी ब्त नहीं है । हंजार। लाखो करोड़ो वर्ष पहले कर्म बचे 
हुए थे, वे सत्तामे है । उनकी स्थिति पूर्ण हो ले, उदयमे झ्राये सो जप उदयमे श्राया तो अनु- 
भाग खिला उसका परिणाम मूलत कमंमें है, पर उसकी छाया, माया, प्रतिफलन, यह उप- 
योगमे हुई | जैसे दर्पएके श्रागे लाल 'कपडा किया तो लालिमा तो कपड़ेमे है, पर उसका 
सन्निधघान पाकर दर्पणमे भी लाल प्रतिञिम्ब है । तो ऐसे ही जब कंर्मका उद्देयक्राल श्राया 
तो करमंकी बात कर्ममे हुई और उपयोग है चू कि स्वच्छुस्वल्प बाला, इसमे झलक गई वह 
सब कषाय जो 'कमंमें प्रकट हुई । अ्व यह कहलाने लगी जीवरूप कपाय प्रोर वह कषाय 
फ़हलाती अ्रजीवेख्य कषाय । तो यह जो 'जोवक्रष/श् कषाय नैमित्तिक हे । क्तदियका 
निभित्त पाकर हुग्रा है । मेरा स्वरूप नहीं है। मेरेफो क्या इससे मेतनत्र | जिसको सम्यक्तत्व 
जमा | जिसवो ज्ञानप्रकाश जंगा वह सोचता है| कि यह परभाव है, थो!।बिक है | नैमित्तिक 
हैं| यह मेरा स्वरूप नही है | जैसे समयसारमे कहते कि कर्मोत््य निष्यन्न है और भी कहने 
कि कर्मोद्यसे ही जीवकों सुख दुःख होता, तो यह नंमित्तिक भाव इससे मेरको क्‍या 
मतलब मैं तो ज्ञानस्वेरूप हे, चेंतेन्यस्वरूप हु । या पंरिचंय पाकर अपने अभेद ज्ञानप्रकाशमे 
ग्राताहै।  * ' ' ! हा पड 

(२११) जीवर्विंपाककों वें पुदुगलबविपाकक्की फ़रमक्रे निश्तित्तेत्ववा विश्लेषण--- 
जीवंविकारफ्रेट निमित्तकी बात' चल रही है' कि देखों जो केम॑ बाधे वे चार प्रकारके हैं+++० 
(१) जीवविपाकी, (२) पुद्गलविपाकों, (३) क्षेत्रविषाकी और' (४) भंवविपाकी । जीव 
विपोको कर्म वे कहलाते है जिनका फल जोत्रमे "रहतां है ।* जैसे कषाय जगी तो यह जीव 
विपाकी कर्मोदयके निमित्तस हुई | पुदंगलविपाकी कर्म 'वे केंहलीते कि जिनका फले पुद्मलमे 
होता है, गरीरमे होता है | इस शरीरंम ज॑से शरोीरका रेंग बन, स्पर्श बने, लम्बाई चौडाई 
बने, इसकी मजबूनों बंते जो जो बात शरीरेकी बने उसेंका निमित्तभ्रुत हैं पुदृगलविपाकों 
कर्स । बात बताई जा रही है इस ग्रात्मप्रदेशमे होने वाली विडम्बनाकी। तो जोब विपाझी 
प्रकृतिको विषाक मोह कषाय और झावरणा आ्रादिक रूपम॑ होता है । जैसे कंपडा लाल है नो 
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तर 


। अर /दर्पगामे सामने आया तो दर्पण भी लाल, तो लालिमा दो जगह है, ऐसे ही यह सम- 
भिये कि जो रागद्ेप ऋध, मान माया, लोभ श्रादिक कहते हैं ना, वे बातें दो जगह है (१) 
कर्ममे भी है (२) जीवमे भी हैं। कर्ममे जो परिणाम है उत्का उपादान कर्म है । जीवमें 
जो विकार हैं उनका उपादान जीव है, किन्तु वे विकार नैमित्तिक है। जीवके स्वरूपसे उठ 
कर नही आये तो जीवचिपाकी कर्ममे जो मोह जगा, कपाय जगी वह तो' करमंमे हैं श्रौर 
उसका जो प्रतिफलन्‌ हुआ्ना विकार प्रतिब्रिम्ब उपयोगमे भ्राया, उपयोगने फिर उसे भाव्य बन 
कर या वेदक बनकर भोगा । भाव्य बननेके मायने है भ्रज्ञानी मिथ्याहृष्टि जैसी वृत्तिसे भोगना 
मोही उन करमाके प्रतिबिबोमे ,एकमेक हो जाता है, अपने स्वरूपका भान नहीं रखता यह . 
तो कहलाता है भाव्य बनकर भोगना और भेदविज्ञान भी रहे । किन्तु कर्मका एसा ही उदय 
है कि यह श्रपने स्वरूपमे स्थिर नही हो पाता श्र बाह्य पदाधोमि उपयोग जोडता है तो यह - 
कहलाता है बेदक बतकर भोगना । सो दोनो विधिसे इस जीवने लगाया तो उपयोग मलित 
तो हुआ यह । | दे ता आम आय, 

( २११ ) विभावोकी न॑मित्तिकताके परिचयसे प्राप्तव्य शिक्षा--देखो परख लिया, 
जीव विपाककी कर्मका उदय होनेपर होने वाले विकारकी हालत । यहां शिक्षा लेना है कि 
बहिरंग निमित्तका गरिचय तो हसलिए है कि तुम इन इन्द्रियोके विषयभूत पदार्थोमे उपयोग मत 
जोडो । इसका सबंध हुआ चरणानुयोगसे । चरणानुयोग यह ही तो कहता है कि,तुम त्याग 
करो इसमे उपयोग मत जोडो । इससे उपयोग हटावों । कैसे-हटे उपयोग ? तो इसका चेत्रसे 
परिहार करे श्रोर ज्ञानको प्रबल बनावें । और इसमे उपपोग मत जोडें। श्रौर जी प्रन्तरग 
निमित्तका परिचय मिला है कि कर्मका उदय है उस समय यह उपयोग हुआ है, तो यहाँ ग्रह 
समझे कि ये नैमित्तिक हैं, मेरे स्वरूपकी चीज नहीं, मेरे स्वभाव नही ! ऐसा जानकर उससे- 
हट जायें भोर शुद्धनयका अ्रवलम्बन, करके, प्रम शुद्ध निश्चयनयका ,भ्राश्रय करके पपने ज्ञान- 
स्वरूपमे मरन होड़ये । देखा, जीव विपाक्री कम किस तरह भपता कार्य, करता है ओर-कंसे 


विकारका[ निमित्त बनता है। ,- कर की 
(२१०) पुदंगल विपाको--प्रब पुद्गल विपाकी कर्म देखिये यह बात एकदम सह्ठसा 


नही दृष्टिमे श्राती । कितनी ही बातें ऐसी है जो समयसारमे 'इगित है श्रौर वहाँसे झट पकड 
मे श्राती हैं । प्रजीवाधिकारमे जहाँ यह लिखा है, कि घादर पर्याप्त ग्रपर्याप्त ग्रादिक ये सब 
नाम कमंकी,प्रकृतियोसे रचे गए हैं, ,वहां भाव क्‍या है कि देखो शब्द तो यह बतलाते हैं कि 
मानो शरीरका कर्म ही उपादान बन गया, ऐसा वहाँ शब्द डाला नामकमंकी प्रकृतिसे निर्व॑त्य॑- 
मान है । उदाहरण ऐसा दिया कि जैसे लोहेसे रची गई तलवार लोहामय है, श्री अ्रमृतचन्द्र_ 
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सूरिने हृष्टान्त दिया है यह, तो उससे तो ऐसा विदित होता कि मानों इस शरीरका उपादान 
ही कर्म है, लकिन इसका रहस्य जानना होगा कि कितना सहयोग है उससे । जैसे कुम्हार ने 
घडा बताया उपचारमे तो कहा ही जायया तो वहाँ घडा तो बना मिट्टीसे ना ? घडेका 
उपादान भिट्टी है। लेकिन उसमे पानी लगाया, मिट्टीको गीला किया और उसका घडा बना । 
घड़ा बना चुकनेपर सूखनेपर पानीका श्रश वहाँ जरा भी नही रहता, लेकिन जैसे घडेके बनने 
में पानीका सहयोग है, इसी प्रकार शरीरके बननेमे उपादान तो है शरीरको वगणा, लेकिन 
यहाँ इस नामकर्म प्रकृतिका तो सहयोग है श्रौर क्षणमात्रक्तो थोडा उससे चिप्ट रखकर फिर 
अलग होकर शअकमंरूप हो जाता है, इसीलिए पुद्गल विपाकी कर्म प्रकृति नामसे कही, गई 
यहाँ निमित्त दो प्रकारके नही हुए | यह बात बताते हैं शरीर रचनेमे नामकर्म निमित्त, है सो 
वहाँ उपचरित निमित्त-कुछ भी नही होता । उपचरित निमित्त केवल जीवकें कषाय विकार 
के प्रसममे हो हुआ करता है । सो देखो उपचरित निमित्तमे उपयोग मत जोड़ । ये कल्पित 
निमित्त है। उपयोग जोडें तो निमित्त बनते हैं, न जोड त्तो नही बनते । अच्छा श्रौर जो 
अतरग निमित्त है उसका उदय होनेपर श्रव्यक्त विकार होता तो जरूर, पर इसको मेटनेका 
उपाय क्या है ? व्यक्त विकार न किया जाय । उपचरित निमित्तमें उपयोग न जोड । व्यक्त 
विकार न हो तो वहाँ सम्बर भ्रौर निजेरा होती है । सो उन कम्मोमे एक सम्वर निर्जरा होने 
से श्षोणता होती है । | 

(२१३) पारतन्त्रपविनाश व स्वातन्ध्य लाभके- लिये -व्यवहारनयका विरोध न क्र 
निश्चयनयका आलम्बन लेकर ज्ञानानुभवक्ते उपायकी श्विफलता--यहाँ मुख्य दो वातें कही 
जा रही है कि ज॑से कोई देश श्राजाद होता है तो उसमें दो उपाय अपनाये जाते है -कि विदेशी 
वस्तझोका तो ग्रसहयोग करें और अपने देशका श्राग्रह करें ऐसे ही जब अपनेको मुक्ति चा- 
हिए, इस ऋमटोंसे छुटकारा चाहिए जो ग्रनादिकालस श्रब॒ तक बंधन चले आये हैं उससे 
न्वृत्त होनेके लिये भी दो उपाय चाहिए कि परभावसे तो शअ्रमहयोग और स्वभावका श्राग्रद 
बनायें । परभाव क्या है ? रागादिक विकार । इनका तो असहयोग बनायें, थे मेरे नही है, 
मुझे इनसे मतलब नहीं, इनसे तो हमारी परतंत्रता बढती है | जब भारत ग्राजाद हमरा तो 
वहिप्पार किया, विलायतकी धोजें मत खरीदें, उससे हमारा देश निर्बल होता है । हि द्स 
प्रकार जो परभाव हैं कपाय है, इनक्नो मत अपनायें, हनको समझे परमाद है, मरे द्वरूप 
नही है । इनसे सहयोग मत करें। इनसे पीठ मोर और स्वभाव क्या है, झपना वारिणासिवः 
शावमसय आनादि प्रतन्‍त निरपेश्ष जानस्वभाव उसको समझें कि थट मैं 56 । नो £ हसाभर। 


सी ही नेरा शरण । यह में हूं, इस प्रकारना यहां ध्राग्रह बनाये । तो खिवृत्ति शोर उप्तिये 
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दोनो ही भावश्यक हो गए इस मुमुक्षुत्री, इस ज्ञानी सतको, तो विंभावनिवृत्तिकी शिक्षा मिलो 
निर्मिच्तन॑मित्तिक भावके यथाथे परिचयसे और स्वभावके श्राग्रहकी शिक्षा मिली परम शुद्ध 


निश्चयनय अ्रथ॑ंवा कहो शुद्धनयसे, इसके आलैम्बनसे । हसी कारण बताया है प्रवचनसारम 
कि व्यवहारंनयका विरोध न कर, मध्यस्थ होकर मिश्चेयनयका आलम्बन लेकर मोहको दूर 


करना चाहिए । यह ही एक आझाम्नायकी निधि है कि जिससे यह जीव प्रब इस विंकारसे 


ञ्ज 


हटकर परभावमे मंग्न हो सकता है ? क्या झट ध्यान दिया जाय ? कैसे हम झट अपनों दृष्टि. 


लाये ? ये विकार जो हममे भलकत है, उछलते है, प्रतिबिम्बित होते है थे मेरे स्वरूप नहीं। 
यह तो कमंथविपाकको छाप है | कहां ना संमयसारमे, यह सब कर्मी नाच है तो नचोी । 
इसमे मेरा कुछ नही । मैं तो इनसे निराला एक' चैतस्यस्वरूप मात्र हु । हि 

(२१४) जिनवचनामृततिन्धुसे सहज॑सिद्धन्ञानस्वभाव सुधारसको धाराका प्रवाह-- 
अैन सिद्धान्तके जितने भी वचन है उनका प्रयोजन है. अपने सहजस्वरूपका परिचय पावो 


प्रौर यहां ही यह अतुभव करो कि यह ही मैं हु अन्य सब कुछ तो विडम्वनाी है, औपाधिक द 


है । नैमित्तिक है, प्रासमिक है, यह सब मेरा स्वरूप नही,' यो विभावसे अ्सहयोग करके 


प्रपने स्वभावमे आनेकों धर्म पालन कहते हैँ । भ्रव ऐसा समझ तो लिया हमने और यह भी 


जान रहे हैं कि जैसा हमने जांता वैसा हम इसी समय क्यो नहीं कर डालते ? बडी उमभ 
भी हो तब भी वही कर पा रहे । तो इसका कारण क्या कि मैंने पहले जो ग्रज्ञानमें वासनाय॑ 
रखी थी सो अंज्ञान तो मिटा मगर अभी धासना नहीं मिटी । उससे हम कलुषित होकर 
बाहरी विषयोकी श्रप्नते हैं। उनमे दिल लगाते हैं। तो हमको भेदविंज्ञान करना हैं कि 
जिनमे हम दिल लगाते ये 'ती प्रकट भिन्‍्ते हैं और काल्पनिक हैं'। इनका मेरे विकारके साथ 
प्रन्वय व्यत्तिरेक सम्बन्ध नही कि' इन 'चीजोंके होनेपर राग हो शोर त होने पर राग न हो 
ऐसा कोई नियर्म नही है । ' देखों कोई ज्ञानी विरक्त हो" गया, मुनि हो गए । कभी खुदकों 


पूर्वकी स्त्रो द्वी प्राह्मर दे रहों| पर सुनिके विकार नहीं होतां'। तो ग्रन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध ' 


भो न रहा श्रौर कहो स्त्रीको स्थिर भो दिया हो श्रोर रुपालमे स्त्रो लाये तो वह उसे 
विकल्प जर्गता'। जैसे उष्पडालेमुनिका' कथानक है । तो वहां कल्पनासे निमित्त बना। सो 
इसमे उपयोग न देता । यह बल बनावें भेदविज्ञान करके और सीधे जो ' विडम्बना प्रोर 
हार हो रहा है भीतर उपयोगमे कषाय प्रतिझलनका वहाँ भेदविज्ञोंन _बनोवे । यह मेरे 
स्वमावकी चीज नहीं । ये वो 'नैमित्तिक है, परभाँव हैं, श्रौपाधिक है, भेरे स्वभाव नहीं । 
उससे हटना भर शुद्धनयका ग्रालम्बन लेकर अपने स्वभावका गआरांश्रव करना, कसम ह ही 
काम पडा है, किन्‍्तुं नहीं कर पाते हैं, वासनायें सतातों हैं ॥ उच वबासवा्ग्रोकों मिटानिके लिए 
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था उस समयवा ग्राकमणा रोकनेके लिए हम प्रपना व्यवहार ऐसा पवित्र बनायें, सदाचार 
का ब्रन, सयम, साधनाका कि जिसमें हमारा उपयोग पापमें ब्यसनमे तने जाय । किसी देव 
शास्त्र, गुरुके सत्सग और भावनामे लगे ताकि हमारी पात्रता रह सके कि हम शुद्ध स्वभाव 
का दर्शन पा लें | तो जितना भी वर्गोॉत है वह प्रात्माके स्वभावक्री उपासनाके लिए होता 
है । हम प्रत्येक वचनसे यह शिक्षा लें कि में श्रपनेमि यह पहचान बना लू कि मैं यह ज्ञान 
स्वभावरूप हु। 


(४० 2) ' 

(२१५) व्यवहारसयमसे अपनी पात्रता बनाकर सहजज्ञानस्वभावकी श्रनुभुतिकला 
से चैतन्यचन्द्रका विकाल पानेका संदेश--ससारके संक्रटोसे छूटनेके लिए अवनेको काम क्‍या 
करना है कि श्रपना जो सहेज स्वभाव है उसमे अनुभव करना है कि यह ऐसी हृष्टि 
प्रतीति, अनुभूति हो तो इसकी हृढताके प्रतापसे सर्वेसकट दूर हो जाते है | अंब दूसरी बात 
देखो --मैं अ्रपने श्रात्माके सहज स्वभावका दर्शन कैरू, इसके लिए क्या चाहिए ? तो साक्षात्‌ 
तो हृष्टि हो चाहिए पर और क्‍या करना चाहिए कि सारे विकल्प छोड़ देना चाहिए | जब 
तक किसी भी वस्तुके बारेमे कोई विकल्प रहंता है तब तक श्रात्माके ज्ञानस्वभावका अनुभव 
नही बनता । अश्रच्छा इन सारे विकल्पोकों छोडनेके लिए क्या चाहिंए ? एक बार कुछ क्षण 
स्वभावकी भलक चाहिए, क्योकि उपयोग कहाँ लगे कि ये सारे विकल्प फंड जायें ? यह 
उपयोग तो कही न कही लगेगा। श्रच्छा तो श्रपने स्वभावकी झलक ग्राये 'उसके पहले पात्र 
तो बने! उस पात्रताके लायक तो हम बने कि जिसमे हम प्रयने स्वभावकी क्रॉकी-ले सके । 
तो उसके पात्र बननेके लिए दो बातोका ध्यान रखना जरूरी है--(१) अन्तरंग बातकां और 
(२) बहिरग बातका । अतरग तो यह है कि वस्तुके स्वरूपका श्रभ्यास बनावें | आत्मा क्‍या 
वस्तु है ? एक परमार्थ सत्‌ है। मैं हू, वह श्रवक्तव्य हैं, श्रभेद है, पर उसकों परिचय पानेके 
लिए भेदप्रतिपादक अभूतार्थनयसे द्रव्य गुण पर्याय शक्तियाँ, इस सबको जंनिना चाहिए । 
वस्तुस्वरूपके यथार्थ अंस्थास द्वारा स्वभावकों झलक होती है । श्रब वस्तुस्वरूपका हम यथार्थ 
प्रभ्यास कर सके श्रौर स्वभावकी माँको से सके, इसके लिए बहिरग्में चाहिए क्रि अपनी 
शक्ति माफिक व्यवहारचारित्रमे रहे । कोई पुरुष रात्रिको भो खाये, प्रभ६य भो खाये, 5+सन 
में रहे तो ऐसी उद्ृण्ड प्रवृत्ति वाला कही स्वभावकी क्राँकी लेनेका पात्र हो सकता है ? बस 
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पापका त्याग करना, ग्रुणी जनोकों देखकर हृदयमें हर लाना, विनम्र भावसे रहना, यह है 
हमारा एक सद्व्यवहार जिसमे हमको मदकपाय बनी रहे ओर हम स्वभावदर्शनके पात्र हो 
सके । मदकषाय होना बहुत श्रावश्यक है । श्रीर मद कबायक्रे हो साधक. है ये सत्र हमारे 
नियम ब्रत, तप सथम । वैसे भो देखो कि इस शरीरके द्वारा हँम ग्रपनी इन्द्रियविषयोकी पूर्ति 
के लिए बड़े-बड़े कष्ट भी सह डालते है। कामोमे जगह-जगह डोलते हैं श्रौर कष्ट भी सहते हैं 
ग्रौर चाहते हैं कि मेरा यह शरीर बड़े आ्राराममे रहे । जिसको शरीरको आराममे रखनेको 
इच्छा नही है वह ही पुरुष नियम सयममे प्रवृत्ति कर सकता है प्रोर जिसको शरोरक। लोभ 
लगा है, मेरे खानेमे बाघा न झ्राये । मेरे आराममे फर्क न पड़े, अनेक बार झट भट प्यास 
लगे तो पानी पियें ऐसे जो अपने शरीरके बहुत झ्रारामके लोभी है उनसे सयम नही बन 
सकता, और जब उनसे कुछ सयम नहीं बन सक्रता, और जब उनसे कुछ सयम नहीं सध 
सकता तो दप्तरोकी दृष्टिमे हम गिर न जायें इसके लिए ऐसा ही तो समझायेगा कि सयम 
विष है, क्षत विष है, इनसे पार नहीं होते, क्योकि छुद तो _श रीरके लोभके कारण सयमको 
ग्राक्राक्षा नही रखते तो दूसरोकी हृष्टिमि हम कैसे महाद्‌ कहला सके उसके लिए यह हो वर्णन 
किया जा सकेगा, चाहे दमरोका अनर्थ हो तो हो, पर एक श्रपने ग्रापकी बंढवारी हो । 
(२१६) भ्रसंयमकी भ्रासक्ति व उच्च कहलवानेकी श्राकाक्षा इन. दो दृभवोके सगम 
मे स्वपरविध्वसक. प्रवृत्तिया--कोई समय था जब कि एक उच्च वर्ग बहुत नियम सयमसे 
रहता था और तब.ही तो भरत चक्रवर्तीनि ब्रह्मवेदी वर्ण बनाया था कि जो खासकर त्यागी 
जानी. विरक्त सन्यासीसे थे सबके गुरु बना दिए गए थ | कुछ दिन ऐसा ही चलता रहा, बाद 
में वे.गृहस्थ बने, बाल बच्चे हुए कमाईकी आवश्यकता हुई, दूसरे सब काम, करते गए करते 


| करते कुछ उनको- मास खानेकी इच्छा जगी । सोचा कि लोकमे हम बडे कहलाते हैं...सो ऐस। 


| 


“ लिए- ऐसा उपाय रचा कि जिन्द्रा हो जीव प्रग्निमे कोक 


यत्न करें कि-जिससे, लोकमे हमारी पृण्यता भी बनी रहे श्रौर हम मासभक्षण भी करते रहे 


फिर सोचा -कि अगर हम मरे,हुए जीवका मांस खाते हैँ तो-इसमे तो लोकनिन्दा होगी इस 
दें, उसे यज्ञका (धर्मकार्यका) नाम 


देकर उनका भक्षण करें, यही 


दे दें और उन जिन्दा हो अग्निमे भूने हुए मासका श्रसाद नाझ 
पशुग्रोको श्रग्निमे होम दिया 


यत्न उनका चलता रहा । जिन्दा ही घोडा,बकरा भेड भआ्रादि १ 
जाता था झौर उनका मास, प्रसादरूपमे भक्षण किया, जाता था । यो प्रवृत्ति उनकी चली । तो 


गे बडे पुरुष होते हैं ओर उनके मनमे - कोई-खोटा काम कर >की उच्छा होती है तो उसका 
ऐसा रूपक बनाते हैं कि दुनियामे हम गिर थे जाय ग्रौर हम अपना काम बनाय॑ । 
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(२१७) ,सयमके सर्वेशा घिफ्नलत्दकी अ्रसंसावना-- भैया ! सोचो श्पने अपने ट्वितकी 

ब्रात । मेरा देह, यह बेकार घिनावना शरीर, यो ही जायगा । इसको छोडकर “जाना पड़ेगा, 
हम शुद्ध खान पानसे रहे तो ।'कुछ नियम घर्मसे रंहे तो इसे फोकट ही जान लें तो भी 
क्या हज है ? जहाँ दसो ही काम फोकट करते है वहाँ एक सयमका काम कर लें, जिसे 
बेकार समभते । तो हमारे सेकडो काम तो बेकार चल रेहे है. विषय साधनोके' लिए|-एक 
और सहो बेकार, मगर एक पद्धतिमे परम्परामे रहनेसे कुछ तो लाभ होगा, मंद कषाय होगी 
सुगतिका लाभ होगा, श्रागे स्वलक्ष्यमे बढेंगे, हाँ वस्तुस्वरूपके ज्ञानका अभ्यास न छोडे । इन 
दो बातोको खूब ध्यानमे रखें कि हम शक्ति अनुधार बाहरमे कुछ सयम रखें । राधतिको न 
खावें, झ्रभक्ष्य न खां, शुद्ध भोजन करने श्रादिक हमारे व्यवहार ठीक रहे श्र भीतरमे हम_ 
अपने सहज ज्ञानस्वरूपको उपासता बनाये रहे, क्योकि. निश्चयतः तो यह ही करना, है ना । 
ये तो बाहरके साधन है सो एक जरूरत पड गई । उन साधनोको करते है, उन प्र साधनोसे 
चिपटकर तो नही रहना है याने दृष्टि लक्ष्य इन बाहरो प्रवृत्तियोपर नहें। रखना है, प्र इतना 
साफ स्वच्छ ज्ञान बने कि क्रिया कलाप हमारा सहज चलता रहे । उसमे ग्रधिक दिमाग नही 
लगाना पडता और भीत्तरमे अपने स्वरूपकी आराधनाका काम करते. रहे । इस तरह स्वभाव 
की मझाँकी होगो और स्वभावका हम श्रनुअव कर सके, एक तो ऐसा मनुष्य और दूसरा ऐसा .. 
मनुष्य जो तीन कषाय रखता है, श्रधिक क्रोध, श्रधिक घमड़, भ्रधिक मायाचार शरीर श्रपने 
स्वार्थका लोभ, तो ऐसी जो तीत्र कषाय रखता है, देखो शरीरको ऐश श्राराममे रखे रहनेका 
भाव बनाना भो तीत्र कषाय है । यह न समझो कि, क्राध ही तीन्न कषाय है | क्रोध, तो ट्वेष 
रूप तीत्र कषाय है । सो वह लोगोको दिख जाता है, मगर तृष्णा, लोभ, देहमे यशकी चाह- 
यह भीतरी कषाय है जो दूसरोको नही दिखती मगर यह कषाय ऋ्रोधसे भी तीत्र कषाय बन 
सकती है । इसलिए सोचो, देह्को मुझे ग्राराममे रखना है कया? नियम कुछ भी ने करना 
रात्रिको न खाना । भूख लगे. तो तुरन्त खाना, चार-पाँत़ बार, खान।, क्‍या यह .जरूरी -है ? 
भरे जब चाहे ख़ाया, जो चाहे खाया, रात दितव न देखा, भ्रक्ष्य भ्रभक्ष्यका कुछ विचार न 
किया, ऐसो प्रवृत्ति जिनकी होती है, जरा सोचो ,तो सही।कि देहमे आत्मत्रुद्धि है तब ही तो 
यह ,प्रवृत्ति होती है ? यह देह आराममे-रहे, इसे, कष्ट न. हो, ऐसी जिनकी प्रवृत्ति है उनकी 
ही अविरतको प्रवृत्ति ज्यादह रहती है । तो इस शरोरमे-इतना मोह न रखें, इस ऐश आराम 
में बनाये रखनेकी वुद्धि न रखें । होने दो कष्ट । जब पापका उदय ग्राता और बड्ठे बड़े कष्ट 
इसको फेलने पडते तो वहाँ तो इसे कुछ ध्यान होता है शर यहाँ एक मद कषायके लिए- भो 
कुछ क्श्सह्ष्णु न होना चाहे तो भाई क्या हालत होगी सो श्रोजकी दशा हो अम शा , है 
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दो बातें प्रवश्य ध्वानमे रखें, हमारी व्यवहार परम्परा जो श्रागम चला श्राया उप्मे गडतओे 
नहीं हैं और परम्परामे रहते हुए हम भीतरमे अपने ज्ञानस्थभावक्ी उपासना करे, यह हो तः 
काम करना है ॥ सो भीतरका काम तो छीड दिया और कषाय भी जगा लो कि बाहर बाहर 
ही देखते रहना, यह दोप है, श्रमुक यो है, यह यो है, यह यो नही है । यह उपेदोग अमाव 

अरे बाह्य एक मितटमे निपृट ले, अपने सद्‌ ब्यवहारमे रहकर और भीतरमे- निरस्तर 


अपने स्वभाचकों साधना करें, यह कहलाता है विनेक्रमऔर भीतरका लक्ष्य छोड दें और बाहर 
ही बाहर घृणा, प्रमुक तमुक , इनमें उपयोग लगायें तो- श्रपत्ती बात सोचो, अपने ऋल्याणका 


माग ऐसा नही है । हाँ तो जो तीन -कषायका लोभी है, जिसके तीबन्न कषाय जग रही है वह 
ती नियम, तप, ब्रत कुछ नही ले सकता । वह तो व्यवहार चारित्रका भी श्रपात्र ही रहता 
है । वह वस्तुस्वरूपके तथ्यकों नहीं प्राप्त हो सकता तो वह स्वमावका दर्शन कस करेगा ? 


(२१८) श्रप॑नेको निबन्ध्रित कर ज्ञानमे नियन्त्रित होनेंका कतंव्य--एक बात चित्त 
मे रखो इस जगतमे हम केबल अकले है, अपने ही हम जिम्मेदार हैं। भ्रपना ही हम बुरा 
कर लें, भला कर लें, पाप करें, पुण्य करें, धर्म करें, संसारमे रुलें, मोक्ष पायें, सब हमको: 
ग्रकेले हो करना है । मेरा कोई दूसरा सहायक नही है। तो श्रपनी वृत्ति ऐसी बन यें #ि 
उल्मनमे न रहें, शल्यमे न रहे श्लौर अपने ज्ञानस्वभावकी ग्राराधनामे उत्तरोत्तर बढन रहे । 
इसके लिए श्रगंर कोई ज्यादह ज्ञान नहीं पा रहां तो भी घबडानेकी बात नहीं | इंतन। भर 
जान लें कि ससारके सारे समागम वेकार'हैं अ्रसार है, मैं इनको चित्तमे न बोऊँगा । 
इतनी भर बुद्धि जगे और भोतरमे ऐसा पुरुषार्थ करें कि मुझे कुछ भी पद्ार्थका चित्तमे नहीं 
बसाना, ऐसा उद्यम कर ओर जिस क्षण चित्तमे कोई बाहरी पदार्थ'न बेसे उधर क्षण अपन 
श्राप अपने भीतर स्वभावका' दर्शन हो जायगा। मद कपायसे रहनेमे 'बहुत गुणा हैं और मद 
कषायका हो नाम ब्यवहारधर्म है। मंदकर्षायकां' ही नाम शुभोपयोग है तो घशुभोपयोगमे रह 
कर हम झपनेको पात्र बनाते है। लायक' बनाते है कि हम प्रभेदज्ञानवृत्तिके बलस स्वभाव 
का दर्शन कर सकें और ज्ञानका अनुभव बैंनायें । तो जो पुरुष ज्ञानदृष्टिका पात्र हो नहीं है 
वह बिंकल्पकों छोड कैसे सकेगा ? वह स्वभावका श्रनुभव 'नही कर सकता । तो प्र देखो 
निष्कर्षम एक तो ऐसा कहना, कहुत हीं रहना जिन्दगोभर कि देखा कुछ भी नियम मत लो” 
सम्यवत्व पहले पैदा हु तब कोई नियम लेना । तो सम्यक्त्व पंदा होनेका कुछ ठिकाना नहीं 
चिन्ह भी नही, पहिचान भी नहों । हाँ पहिंचान तो है कि जिसे -संम्यक्‍्तव हो जाय उसका 
सममक्री ओर चटापटो लगी रहती हैं।' कब्र सयम ले, केंब भवस पार ही ?्तो 
वे चिन्ह भी नहीं दिखते , श्रौर कुछ ज्ञानकी कोई बात भी न बचा थ्ौर सयम भी कोई 
ब्यवह्ारम नहां ।लया, एक तो एसा पुरुष जा यह गाता ही रह कि सब भू है, सव बेकार 
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है। सम्यवत्त्र लें, पीछे व्रत करना । तथा दूसरा ऐसा पुरुष जो सम्यक्त्व प्राप्त करनेके उद्यम 
में लगा है, ज्ञानस्वरूपकी उपामनाके प्रयासमें लगा 'है, निरन्तर वस्तुम्ब्ररूपका अभ्यास बनाग्रे 
रहता है और व्यवहारभे भी प्रपने नियमसे चलता है। श्रभक्ष्य पदार्थ नहीं खाता, , रात्रि- 
भोजन नही करता, देवदर्शन करता, गुरुजनोका, ज्ञानी जनोका विनय करतों, उनमे नम्रवाका 
परिणाम रखता, साधु सतोकी वैयावत्तिका भाव रखता, यह भी कर रहा है भौर भीतरमे 
सम्यकव॒का उद्यम भी चल रहा है, ज्ञानसाधनाका काम भी कर रहा है । श्रब॑ देखो यदि इस 
सर्यमप्रवत्त पुरुषको ज्ञान जग गया, सम्यक्त्व हुआ तो वह सयम मोक्षमागका साधक बन 
जायगा, श्रौर सम्यक्त्व न हो तो भी उसका इतना तो परिणाम है कि उसे नरकगतिमे न 
जाना पडेगा । कोई धर्म प्रसंग वाली गति मिल गयी तो वह वहाँ मोक्षोपयोगी बाकी काम 
कर लेगा, जो घर्मके लिए काम करना है सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्पक्चारित्र इनकी पृत्ति 
करना है तो वहाँ कर लेगा । तो यहाँ यह देखो कि ब्यवहारघर्ममे शुभोपयोगम कोई रहता है 
तो उसका बुरा तो नही हुग्ना । जितना हो सक्रेगा उतना भला तो होगा पर बुरा ने होगा । 
| (२१६१ शुभोपयोग करते हुए शुभरागसे भी निवत्तिकरा ज्ञानीका लक्ष्य--हाँ इतना 
ज्ञान भअवष्प्र रखें कि शुभोपयोग और आत्मध्यान ये ही नही करते रहना है | यह तो एक 
ऐसी औषधि है कि जिसके बलसे ये ग्रीषधिके काम छूटे । जैसे कोई रोगी है तो वह दवा 
पीता है, कडवी: हो या मीठी हो, उसे पीता है ५ उसके पोनेमे वह राग भी करता है । ,दवा 
मिलनेमे जरा देर हो गई तो वह बहुत झूमलाता है । पर यह बताञ्रो कि क्‍या उसका ग्राशय 
यह रहता हैँ कि मुझे ऐसी हो औषधि जीवनभर पीनेको मिलती रहे ? ग्रे उसे न पीना पड़े 
इस आशयसे वह पीता है, बस यही स्थिर्ति एक ज्ञानी पुर्षकी होती है । ज्ञानी''भी तो रोगी 
है।, वह 'प्रभी मोक्षमे तो नही पहुच गग्ना। वह श्रभी बडे फसावमे है, अनेक, उल्मनतोमे, परे- 
-शानियोमे, उसे श्राना पडता है । घर, भी लगा हुम्ना है (तो यह ज्ञानी शुभोप्रयीगको श्रौषत्रि 
'को तरह.व्रालन क़रता है शौर तब ही तो देखो सवेरा होते हो मदिरमे श्राता: पूजा करता, 
'युरुजनोकी य्रथाशक्ति सेवा करता, बड़ोसे नम्र बनकर र ता, इन'सत्र शुभोपयोग्रोका पालन 
कर रहा, ओषधि पो रहा यह ज्ञानी गृहस्थ । मगर -मनमे यह भाव नही रखता कि ऐसा 
शुभोपयोग मैं श्रनन्‍्तकाल तक करता रह । वह तो यहो चाहता कि दुभोपयोगसे छूटकर मै 
-फेत्र शुद्धोपयोगमे रह | जैसे श्रौषधि छूट जाय इसके लिए भ्रौषधि पा जाती,,ऐसे ही सब 
प्रकारके राग छूट जायें इसके लिए ही शुभोपयोगको सेवता है। ती ब्राव यह बतलावों कि 


कौनसा बेकार काम होगा ? श्राप १०० काम तो बेकार करते ओर यहाँ, झद्ब्यवहा रसे घगा 
करनेका सव ल्‍प बनाया, शुभोपयोगको पुण्यवी ब्रात कहकर या सुनकर एक अपैता-चित्त एना 
विक्ृत बनाया कि शुद्धीपययोगकी चर्चापिे उतना समय नही देत जितना निन्‍दापे दी उ योग 
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रखते, सयमकी भावना भी न रही, तो बतलावों कौनसा वडा काम कर लिया ? और संथम 
में रहकर भीतरमे ज्ञानस्वभावकी उपासना वनाय, उसका ज्ञान जग गया तो यह हो सम्म 
मोक्षमार्गका साधक रहेगा। ज्ञान न जग्रे तो कमसे कम इस सयमके प्रताप सदगति तो 
भिलेगी । तो मुक्तिके लिए जो काम मेरा रह.गया था उसे हम वहाँ सम्हाल नेंगे | तो इस 


तरह ब्यवहार विशुद्ध .रखना होगा । 

।. (१२०) सद्व्यवहारसे श्रात्माकों सुरक्षित कर ज्ञानानुभृतिके परमपौर्षका कत्तव्थ- 
भीतर रमे अपने आत्मस्वभावकी हृष्टि बनावें। खूब सर्वमे समता भाव रखते हुए भीतरमे 
अपनी स्वभावहष्टि बनावें | गुणी जनोकों देखकर हर्प उमग उठे, ऐसी प्रकृति बनाकर आप 
ग्रपने ज्ञानस्वभावकी उपासनामे लगें, ऐसा श्रपने श्राप काम कर सकेंगे भीतर, मगर दसर मे 
विरोध रखकर ज्ञान प्राराधनामे लगे यह बात न बन सकेगी । ग्रुणी जनोसे -घृणा रखकर 
इस ज्ञानारापनामे लगे, यह चात्त नही चन- सकती । इसलिए व्यवहार सद्व्यवहार तो ग्रापके 
लिए ढालकोी- तरह है कि श्राप सुरक्षित तो रह लेंगे, भर सुरक्षित रहकर-भीतरमे अपने इस 
ज्ञानकोीं उपासनाके बलसे श्राप श्रपनेमे ज्ञान विकास करें, निविकल्प बने, ज्ञानानुभूति करें । 
इस तरहकी, वृत्ति बनायें । दुनियामे कोई हमारा शरण नही, खुद ही खुदके शरण है, इस,लए 
खुदकी रक्षा श्रौर खुदका विकास जिस पद्धतिमे हो उस पद्धतिसे चलें । देह छूटेगा । भागे 
कृबद्द भविष्य अच्छा बने और ऐसा धर्मंप्रसग मिलता रहे कि जिससे हम पार हो जायें । श्रव 
देखो पूजाके बाद शअ्रीचार्यदेवने बत्ताया है--समाधिभक्तिमे: पृज्यपाद स्वामोने कि ७ भावनायें 


शास्त्राभ्यासों जिनपतिनति समग्रति सर्वंदायें: । सद्िवृत्ताना गुरगरा कथा दोषब।द च.मौन। 
सवस्यापि प्रिय हितवचों भावता चात्मतत्वे । संपच्चता मम सवभवे यात्रदेतेड्पवर्गः श्रर्थात्‌ 


शास्त्रका श्रभ्यास, जिनेन्द्रदेवकी भक्ति, सदा सज्जनोको सगति, गुणियोके गुणा बखानना, किसी 
के दोष न बोलना, सबसे हितमित प्रिय वचन बोलना श्रोर अ्रपने श्रात्मस्वभावकी भावना बनाये 
रहना । है प्रभो, ये ७ बातें मुझे भव भवमे मिलें, जब तक कि मेरी मुक्ति न हो ॥ तो ये ७ 
बातें एक ऐसी रक्षाको उपाय हैं कि जिनसे यह जीव घैयें, शान्ति, सतोष, समता, ज्ञानानुभव 
प्रादि सभी श्रभीष्ट तत्त्वोको प्राप्त करता है । इससे जो आचार्य सतोके उपदेश हैं-सबमे मित्रता 
रखें, गुखियोंसे हष॑भाव रखें, दुखियोको देखंकर दयाका भाव लायें भ्रज्ञानी जनोमे मध्यस्थता 


ग्रिल बह पालन कर, ऐसा हम व्यवहार बनाकर सुरक्षित रहे श्रौर भीतरमे 
2हमेस्व मं: ० बनायें । निश्चयसम्यवत्व) निर्चियज्ञा्न, निश्चयचारित्रके लाभके 


लए अपने “सवप्रावका अलम्बन लें, भी्तरमे कार्म अपना' बनायें, भीतरमे श्रपनी रक्षाका 


साधन खन।यें, ऐसी वृर्तिसे हम झ्राप सबका अवश्य कल्याण होगा । 
॥ सहजानन्द वस्तु-तथ्य प्रवर्चन समाप्त ॥' 


सावए8 फिन्मोंटमिकवाआओए #शादृएठ 


हर्षपूर्ण विज्ञप्ति 

भाध्यात्मिक संत न्यायाचार्य पूज्य श्री १०५ क्षु० गणेशप्रसाद जी वर्णकि पट्टशिष्य ' 
प्रध्यात्मयोगी सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री न्यायतीर्थ पूज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
सहजानन्द जी महाराजने १६४२ ई० से समाजमे उपदेश, श्रध्यापन, चर्चा, शिक्षासस्थान- 
स्थापन आदि द्वारा जो समाजका उपकार किया हैँ, उससे समाज सुपरिचित है | इसी बीच 
अपने अनेक आध्यात्मिक, दाश्शनिक व धामिक विज्ञान सम्बन्धित ग्रन्योका सरल रीतिसे 
निर्माण किया है तथा विशिष्ट ग्रन्योपर आपके जो प्रवचन होते रहे है, उनको नोट कराया 
जाता रहा था, सो उनका भी सकलन हुआ्ना हैं । कठिनसे कठिन ग्रन्योपर जो सरल रीतिसे 
प्रवचन हुए है, उनको पढ़कर कल्याणका मार्गदर्शन व सत्य श्रानन्द प्राप्त हो जाता है । इसी 
कारण समाजने साहित्य-संस्थायें स्थापित की और उन सस्थाओो द्वारा महाराजश्री के ५४५ 
ग्रत्थोमे से करीब ३०० ग्रन्थ प्रकाशित हो गये । 

ग्रव समाजने ज्ञानप्रभावनाके लिये भारतवर्षीय वर्णी जैन साहित्यमन्दिरकी स्थापना 
की है, जिसका उद्देशय स्वाध्यायार्थी वच्चुवो, मन्दिर एवं लाइब्रेरियोंके लिये उक्त साहित्यको 
पौनी लागतसे भी कममे वितरित कराके ज्ञानप्रसार करना है । यदि किसी वर्ष शास्त्रदानमे 
अ्रधिक रकम प्राप्त हो जाती है तो यह उक्त साहित्य तिहाई, चौथाई लागत तकमे भी वित- 
रित किया जाता है । हमारी कामना है कि आत्महितेषी बधु इस साहित्यका झवश्य अध्ययन 
करके इस दुलंभ मानवजीवनमे वास्तविक मायनेमे जीवनकी सफलता आ्राप्त करे, जिससे कि 
सदाके लिये जन्म-मरणका सफ्ट छूटे और सहज ज्ञान एवं सहज आनवदका निर्वाध पूर्ण श्रवत 
लाभ बना रहे । जो ग्रन्थ अभी छुपे नही है उनकी प्रकाशन-व्यवस्था चालू है | श्री सहजानंद 
साहित्य अ्भिनन्‍्दन समिति २१/२७ शक्तिनगर दिल्ली, श्री भारतवर्पीय वर्णी जैनसाहित्य 
मन्दिर व सहजानन्द शास्त्रमाला सदर मेरठ, इनमे से किसीके भी सदस्य ५००) से लेकर 
५०००) तक शुल्क वाले श्राजीवन सदस्य होते है । इन सदस्योको 'वर्खी प्रवचन प्रकाशिनी 
सस्था” मुजफ्फरनगरसे प्रकाशित मासिक पत्र वर्खी प्रवचन” भी भेंटस्वरूप प्रति माह भेजा 
जाता है । उक्त तीन सस्थावोमे किसीके भी कमसे कम ५००) शुल्क वाला ग्राजीवन सदस्य 
बनने वालेकों श्रव तकके प्रकाशित उपलब्ध ग्रथ भेंटमे दिये जाते हैं तथा भेविष्यमे प्रकाशित 
सभी ग्रन्थ भेंटमे दिये जायेंगे । इस ही कोषसे ग्रन्थ श्रकाशित होते रहते है । 
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